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Introduccion

El objetivo de esta investigacion es el estudio de las ldégicas contemporaneas de la
construccidon de las identidades desde una perspectiva dindmica y relacional. Para ello se
propone un estudio etnografico de las universidades indigenas que apenas han empezado a
nacer, que nos permitira analizar estas ldgicas identitarias teniendo en cuenta el binomio
local-global. Identidades que en las dindmicas contempordneas se ven a si mismas cada vez

mas fragiles y disueltas.

Con el uso del término “indigenas” no asumimos el sentido homogeneizador que tantas
veces se le ha otorgado desde el pensamiento hegemonico. Por él, este trabajo se basara por
un lado, en las teorias antropoldgicas de la construccion de la identidad en contextos
pluriétnicos, y por el otro, en los estudios sobre las cuestiones de poder y la antropologia del

desarrollo que empieza a calar en los ultimos afios.

Los objetivos principales del plan de trabajo han sido investigar la toma de conciencia por
parte de los actores sociales indigenas, su puesta en valor (patrimonializacion, por tanto) y
la conversion de un habitus en un sentido diacritico, es decir, en un elemento que sirve de

eje de identificacion social.

La novedad que se propone como objetivo principal en este trabajo es explorar el impacto
sociocultural de la participacion de los indigenas en el sistema universitario de México y las
implicaciones que tiene dicha participacién en las cuestiones identitarias. Dado que las
Universidades Interculturales son de muy reciente creacion, este tema es de alta relevancia
actualmente, ya que estos procesos sociopoliticos y econdmicos tienen consecuencias y
repercusiones en toda la esfera de la educacion y de lo que concierne a la Interculturalidad,

tanto en América Latina, como a nivel mundial.

El planteamiento es, a través de una etnografia de la comunidad y de su sede universitaria,
poder ofrecer un ejemplo concreto de la relacion que el capitalismo global tiene con las
diversidades culturales locales. Las instituciones no gubernamentales estdn vinculadas con
el Estado-nacién y tienen un fuerte impacto en su programa de promocion educativa de las
diversidades culturales, y en el propdsito de empoderamiento de las comunidades
supuestamente “indigenas”, que se concreta en la creacion de unas Universidades in situ y/o

buscando un desarrollo que desde la época de los afios 80 se ha denominado sostenible.



Estos proyectos abarcan y se sustentan por dos términos recurrentes tanto en el dmbito de la

multiculturalidad y de la interculturalidad como en el resto del mundo.

La Universitat de Barcelona, la Dra. Gemma Orobitg Canal, directora de este trabajo, y su
grupo de Investigacion CINAF, y por otro lado el Departamento de Sociologia e
Comunicazione dell” Universita degli studi di Roma: “La Sapienza”, a través de la Profesora
Giovanna Gianturco como cotutora, han permitido desarrollar esta investigacion
antropolégica doctoral con el titulo: “Universidades Interculturales en México. Reflexiones

sobre Identidades a partir de un trabajo de campo en Espinal, Veracruz”.

La presente investigacion se realizo gracias a una beca de intercambio de 19 meses obtenida
a través de la UB y la Universidad Nacional Autonoma de México (UNAM) con la tutoria
del etndlogo José del Val. Asi mismo la invitacion a participar al grupo Intersaberes dirigido
por el profesor Gunther Dietz (Universidad Veracruzana) hizo posible contactar con la
Universidad Intercultural Veracruzana de Espinal (UVI), Veracruz, y desarrollar el trabajo
etnografico en dicha comunidad. La primera estancia se realizd entre los meses de enero y

octubre de 2009, y la segunda de marzo de 2010 a marzo de 2011.

El hecho de ser una estudiante italiana de Doctorado de Antropologia de la Universitat de
Barcelona, en cotutela con el Departamento de Sociologia y Comunicaciéon de “La
Sapienza”, en intercambio con el Programa Universitario México Nacién Multicultural
(PUMC) de la UNAM e invitada en el grupo de investigacion Intersaberes del Instituto de
Investigaciones en Educacion de la Universidad Veracruzana, hizo de esta investigacion un

proyecto multidisciplinar.

La reparticion de la tesis responde a las variadas necesidades que esta multidisciplinariedad
requiere, la tesis aspira a un doble titulo: “Antropologia Social y Cultural” por parte de la

UB y “Teoria e Ricerca Sociale” por parte de la Universidad “La Sapienza”.

Con este propodsito se ha divido la tesis en tres partes: la primera estd pensada para
responder a los requisitos del Doctorado italiano y por lo tanto enteramente dedicada a la
teoria, indispensable para entender los conceptos claves de las cuestiones desarrolladas que

se abordan en la parte del trabajo de campo.

Pero la division es s6lo una apariencia, ya que como método basico de las ciencias sociales,
la investigacion ha utilizado constantemente la unidén entre la teoria y lo empirico y la

busqueda de la eterna oscilacion entre las dos partes, de esta manera el trabajo etnografico
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ha sido realizado con la conciencia del marco tedrico, €l cual ha sido retomado en sus
especificidades una vez en el campo, asi como durante la elaboracidn de los datos y la parte

dedicada a la escritura etnografica.

La segunda parte consta de una reflexion sobre el método etnografico en general, y en lo
especifico a las técnicas utilizadas. En ella se explica también el proceso del trabajo de
campo en Espinal, los objetivos, la propuesta etnografica y las dificultades encontradas. Asi
como también la interaccidon con los varios actores sociales: los maestros, los estudiantes y

los habitantes del pueblo de Espinal.

La tercera parte estd dedicada a las conexiones etnogréficas: el trabajo de campo en la
comunidad de Espinal, la etnografia de la Universidad Intercultural (UVI) y por ultimo la

interrelacion entre la UVI y la comunidad de Espinal.
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~ PRIMERA PARTE:
TEORIA SOBRE CONCEPTOS CLAVE

En esta primera parte se aborda el desarrollo tedrico de conceptos clave que resultan
explicativos del contexto en el que se desarrolla las Universidades Interculturales en

México.

Concretamente, los conceptos de: globalizacion, localizacidn, interculturalismo y de
interculturalidad y qué papel juegan en los debates internacionales en las dinamicas
identitarias de los pueblos indigenas. Por el mismo motivo y antes de entrar de modo
especifico en la etnografia, se hace hincapié¢ también en los significados de pueblo y

territorialidad.






Procesos de globalizacion y localizacion

1 Reflexion teodrica sobre
interculturalidad y globalizacion

1.1 Procesos de globalizacion y localizacion

El termino globalizacion ha irrumpido tan profundamente en todos los ambitos, desde el
economico al politico, y del social al cultural, que presenciamos la utilizacién recurrente del

término en los discursos cotidianos.

Es casi espontdneo al escuchar la palabra globalizacion pensar en uniformidad. La llamada
macdonaldisacion que se plantea a través de los medios de comunicaciéon masivos, como el
Internet, el uso del teléfono moévil o por medio de la ubicuidad de las grandes marcas de

comidas rapidas.

En este sentido para algunos, la globalizacion es sindnimo de algo positivo, ya que se puede

obtener cualquier cosa material en cualquier lado del mundo.

Y no solo el ciber-espacio permite el no tener espacios sino femporalidades individuales
con una difusion instantanea (Virilio, 1991:13), o sea nos encontramos en la paradoja del
cada uno en su casa, pero nunca solos, sino conectados con cualquier otro en cualquier lado

del mundo.

Si nos concentramos en el lado econdémico, la globalizacion tiene un lado muy macabro e
irremediable. Como lo plantea Eduardo Galeano en Las venas abiertas de América Latina,
trabajo de los afios 70 ya hecho un clasico, vemos estados con grandes recursos humanos y
materiales condenados desde siglos a ser pobres, porque la riqueza se concentra en manos
de pocos, los mismos pocos que detentan el poder mundial y que se enriquecen aun mas,
gracias a una dindmica caracteristica de la globalizacion: la aceleracidn, la cual permite al

poder la rapidez de mover bienes, capitales y en cierta medida, personas.

“Globalizacion es una palabra nueva que describe un proceso antiguo: la
integracion de la economia global que ha empezado junto a la abertura de la
era colonial europea cinco siglos atras. Pero el proceso se ha acelerado en el
curso del ultimo cuarto de siglo con la explosion de tecnologias informdticas,
desmantelando las barreras de las aduanas y con la extension del poder politico
y economico de las empresas multinacionales”. (Ellwod, 2001:35)
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Como se lee en la relacion hecha por el Banco Mundial en el afio 2000, de seis millones de
habitantes mundiales, la mitad vive con menos de dos doélares diarios y otro millon
doscientas mil personas con menos de un doélar., mientras el rédito de los veinte paises mas

ricos es 37 veces mas alto que la media de los paises mas pobres.

Con estos datos vemos como, aunque contra el parecer comun, el fendémeno de la
globalizacién esta lejos de significar que el mundo va hacia una universalidad, todo lo
contrario: las tecnologias, los medios y los bienes no logran llegar a todas partes, y el hecho
ain mas dramatico, no de manera igualitaria, hay zonas desenganchadas o subordinadas al
poder del gran capital y de los grandes centros donde se concentra la riqueza, la tecnologia y

el conocimiento.

Esto porque como sostiene Luis Enrique Alonso en su: Globalizacion y vulnerabilidad
social (1997), asistimos a dos fenomenos distintos: uno de homogenizaciéon y el otro de

heterogeneizacion.

Si por un lado vamos hacia una uniformidad, por el otro nos diferenciamos cada dia mas,
ambas tendencias han llegado a constituir estilos de vida a lo largo de buena parte del siglo

XX.

Se habla del fin de la entidad Estado-Nacién y del surgimiento de nuevas entidades
supranacionales que generan inseguridad en el mercado laboral y social, que hasta ahora

habia actuado dentro de limites nacionales.

Ahora las empresas-red sustituyen los monopolios nacionales a través de la privatizacion,
quitando al estado no so6lo su poder sino la fuerza para asegurar a la colectividad los
beneficios en relacion a la salud, la educacion y las pensiones. Se habla de la caida del

Welfare State en favor del Workfare State.

Estas maniobras de competencias econdmicas, la nueva euforia financiera, segin Galbraith
(1991 y 1992), llevaréd al retraso y a la pobreza, promoviendo nuevas acumulaciones y
redistribuciones de riqueza que, si por un lado siguen aumentando, por ende en el otro lado

de la balanza se tendra aun mas pobreza.

En los primeros afios del siglo XX, gracias a las propuestas de Frederick Winslow Taylor
(presidente de la American Society of Mechanical Engineers) y de Henry Ford (industrial y

empresario), se replantean los tradicionales sistemas de organizacidon del trabajo fabril e
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industrial. Se habia estudiado el sistema organizativo de las empresas industriales para

hacerlas mas eficaces y funcionales.

El modelo taylorista (Taylor, 1912), tal cual estaba planteado, buscaba una organizacién
racional del trabajo, donde el control de las tareas de produccion ya no estuviera a cargo
absoluto del obrero. Se promovia la division de las tareas del proceso industrial, buscando
asi una mayor productividad controlando el tiempo de cada tarea llevada a cabo por el
obrero. Toda actividad era cronometrada y, ademas, se introdujo un mecanismo de
motivacion que consistia en el pago de primas para quienes mostraran un mayor

rendimiento.

El modelo fordista, por su parte, consistio en la implantacion de una produccion en cadena.
Desarrollé una organizacion general del trabajo muy especializada y reglamentada a través
de cadenas de montaje, maquinaria especializada, salarios mas elevados y un numero
elevado de trabajadores de planta. Este modelo se implanto en muchos paises hasta la
década de los afios setentas. El objetivo no era inicamente aumentar la eficiencia y asi la
produccion, sino abaratar costos y que asi los mismos obreros pudiesen consumir lo que

ellos mismos producian.

Durante los afios setenta y a raiz de la crisis petrolera, se hace popular el toyotismo, que fue
pilar en el sistema de produccidon industrial japonés. En contraste con su antecesor
promueve la idea de trabajo flexible, aumento de la productividad a través de la gestion y
organizacion y el trabajo combinado que supera a la mecanizacion e individualizacién del

trabajador, elemento caracteristico del proceso de la cadena fordista.

Ahora estamos asistiendo a otro tipo de cambio que puede ser llamado postfordismo o
neofordismo, en el cual se intenta no perder el nivel de productividad fordista, pero los

lugares de trabajos estan emplazados seglin objetivos estratégicos.

Los sindicatos de esta manera estan excluidos, asi como amplios sectores de la economia,
por consiguiente se debilitan todos los tejidos personales y sociales de amplias capas de

trabajadores.

Ulrick Beck (1999) y Anthony Giddens (1990) plantean el concepto de sociedad del riesgo,
donde la nueva economia virtual se deshace de la ingerencia del estado. La fragmentacion

generada por el abandono de politicas de empleo lleva a lo que Dahrendorf (1991) ha
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conceptualizado como las subclases, el grupo donde se acumulan todas las patologias

sociales.

Nunca como ahora se cuestiona el problema de la fragilidad de los nuevos contratos a
tiempo indefinido; en estos ultimos afios se han remontado criticas y duras protestas como
en la Francia de Jean-Marie Le Pen cuando las promesas del congreso de 1922 de Marseille
eran muy distintas. Tendriamos que recordar que en el programa del Partido Radical se

habia escrito: “L ’abolition du salariat, survivance de l’esclavage”.

Estamos sin duda en una é€poca de grandes contradicciones: la era global-local. A partir de
este término naceria otro, glocal, con el cual se entiende la articulacion de lo global con lo
local. Es una palabra acufiada a partir de un término econdémico japonés que significa
localizacion global. El término nos remite a la relacion que el capitalismo global entreteje

con las diversidades culturales.

Robertson nos explica el concepto de glocalizacidon segun el Diccionario Oxford de Nuevas
Palabras (1991:134). De acuerdo con ese diccionario, el término ha sido creado segln la
palabra japonesa dochakuka (derivada de dochaku, “el que vive en su propia tierra”). La
palabra japonesa explica un antiguo principio agrario donde se adaptaban las técnicas de una
finca a las condiciones locales, y que después ha sido adoptado en el ambito de los negocios
para indicar la localizacion global, una vision global adaptada a las condiciones locales.
Mas especificamente, los términos “glocal” y “glocalizacién” llegaron a formar parte de la
jerga de los negocios durante los afios ochenta. Actualmente, y de nuevo segun el
Diccionario Oxford de Nuevas Palabras (1991:134), se han convertido en “una de las

demandas mas significativas del marketing a comienzos de los noventa”.

En su sentido comercial, la idea de glocalizacidn estd intimamente relacionada con lo que en
algunos contextos se llama, en términos directamente econdmicos, micromarketing: la
adaptacion y mercadeo de las mercancias y de los servicios hacia las diferencias de mercado

(Robertson, 1992).

Es muy extendida la tendencia a comprender esta relacion como si implicara directamente
una polarizacién que enfrenta lo local con lo global, como una forma de oposicion-
resistencia a lo hegemonicamente global, mientras la relacion entre lo global y lo local es
simultdnea, como la relacion entre lo nomotético y lo ideografico, o sea, el universal con lo

particular.
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Barberi ' presenta una dimensién sociologica, politica y cultural que se llena de un
significado tautologicamente dicotomico. Eso devuelve, en tal manera, la evidente prueba
de que lo global y lo local no tienen que ser necesariamente intérpretes de momentos
constituyentes como una oposicidn, sino como un unico movimiento coincidente en una
sintesis en la cual lo global estda constituido de significantes puros, localizados, por los

cuales actua lo que el filésofo Gadamer ha definido como “fusiones de horizontes”.

Se puede hablar de glocalizacion como un efecto y una consecuencia de la globalizacion. El
tejido local intenta fortalecerse para crear enlaces de interés para conectarse a la red global.
Nace la nueva figura del alcalde-empresario, o de las ciudades- regiones y, afiadiria yo, de

las regiones-estados.

De hecho, el poder se va concentrando aiin mas, dejando a las regiones mas excluidas, mas
expuestas al suicidio o a la autoextincién social, mientras las metropolis quedan mas
conectadas, no solo a nivel de transportes y de comunicacion, también de oportunidades en

general para contar con capital humano.

Robert Castel, en la Les Métamorphoses de la question sociale * comenta c6mo, a lo largo
de las décadas entre 1950 y 1970, época de despliegue del capitalismo, se ha permitido al

salario remontar su handicap por volverse la matriz de la sociedad moderna.

Se habla de una sociedad concentrada en las zonas de alto consumo y servicios. Son estos
espacios menos vulnerables y de poder hegemonico, donde en las zonas vulnerables estan

localizados los empleos precarizados y la incapacidad de decision y de autodefensa.

Robert Reich (1993) habla de la conducta de la puja, o sea, el desplazamiento de las grandes
empresas a esas zonas vulnerables atraidas por el bajo precio de mano de obra. Se trata de
las estrategias comerciales de paises como los de la Union Europea, Japén y Estados

Unidos.

Presenciamos asi como la globalizaciéon no termina de ser solamente econdmica, sino

destructivamente social y antipddica segtn el orden de las redes transnacionales.

' P. Barberi, Globalizzazione: scienze sociali e cultura globale, en A. M. Sobrero (coord.), Culture della
complessita, ed. CISU, Roma, 2001, p.56.

% Les Métamorphoses de la question sociale, Fayard, Paris 1995.
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Globalizacion es la articulacion de nuevas diferencias sociales con culturas econdmicas
unificadas por el famoso pensamiento unico del neoliberalismo fundamentalista, convertido
en santo y sefia moral de la época, sistema pues, que estd mas cercano a una red de zonas

diversas que a una mundializacién simple (Alonso, 1997 p. 20).

Luis Enrique Alonso acufia el concepto de fetichismo tecnoldgico que, segin este autor, ha
puesto en marcha el mecanismo de la globalizacion y que tiende siempre mas a crear
separaciones, porque en el fondo lo que cambia no es en si el grado de la competencia sino

el tiempo.

Es una nueva dimension temporal, que redistribuye las relaciones de conflicto y de poder.
O, para decirlo como George Ritzer o Marc Auge, es el no-tiempo que no permite a las
regiones excluidas o marginales alcanzar la defensa. El fenémeno de las diferenciaciones no
se circunscribe solo desde las grandes ciudades hacia las comunidades locales, sino también
dentro de las mismas metropolis donde se genera el fendémeno de no-lieu, que describe

nuevos espacios siempre idénticos a sigo mismos.

Se crean asi nuevas condiciones de vulnerabilidad porque los individuos se sienten dirigidos

por una nueva fuerza de poder que no conocen y en la que no llegan a encajar.

El pandptico de Foucault, metafora de un espacio a forma de estrella, gestionado e influido
por el poder, imaginado por el autor como un espacio de dos plantas, donde en el piso de

arriba estan quienes detentan el poder.

Y la detentacion del poder en el pandptico se lleva a través de la visualizacién y el control

constante de todos los demas, en cada momento de sus vidas.

Es Mark Poster (1996:284, 291), quien, al hacer una lectura del pandptico de Foucault,
explica como este control hoy en dia se aviene con nuestra voluntaria anuencia: dejando en
los bancos de datos nuestra informacion, cada vez que por ejemplo compramos pagando con
tarjetas de crédito, cada vez que hacemos o recibimos una llamada, etc. Asi facilitamos a
“los vigilantes” el saber mds de nosotros. Basta con el ejemplo del actual fenomeno
mediatico de Internet, como el Facebook, en donde escribimos lo que estamos haciendo y a
qué hora lo estamos haciendo, o lo que pensamos, dejando fotos y mas datos sobre lo que
nos gusta o que nos disgusta, sobre quiénes son nuestros amigos, sobre nuestras opiniones

del mundo y de las cosas en general.
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“Es cada vez mds evidente que las elecciones de estilos de vida en las
circunstancias que se dan en las interrelaciones entre lo local y lo universal,
plantean problemas morales que no pueden obviarse. Estos problemas exigen
formas de compromiso que los nuevos movimientos sociales presagian y al
mismo tiempo, ayudan a iniciar” (Giddens: 1995:18).

Otra razon para contrastar la idea de que la globalizacidon no significa universalizacion es
ver cdmo, mientras este término llama a un sentido de coherencia y unidad, un sentido de
creacion de un orden dado, el de globalizaciéon hace todo lo contrario; la globalizacion es

capaz de generar situaciones de diversificacion, diferenciacion y desigualdades profundas.

Asi se produce un verdadero miedo a la creciente amenaza de una exclusion, porque quién
no puede entrar en la economia financiera global arriesga el quedarse en los margenes mas

pobres.

El significado mas profundo que se le puede dar es el de un caricter indeterminado, sin

reglas, sin un centro, con la ausencia de un comité administrativo.

“La globalizacion no es lo que nosotros todos, o por lo menos los mds
emprendedores, deseamos o esperamos hacer. Es lo que nos esta pasando a
todos nosotros. La globalizacion se refiere explicitamente a la nebulosa y
fangosa “tierra de nadie” que se extiende mdas alla del proyecto y de la
capacidad de accion de cada uno de nosotros en particular.” (Bauman, 1998:
338).

Por esto hablamos de caida del estado moderno, ya que antes el rol del Estado era el de
administrar lo politico, lo econdémico y lo militar. Un Estado con un territorio bien

delimitado dentro del cual rigen determinadas leyes, que adentro funcionan y afuera no.

La territorialidad, contrariamente segin Bauman, aunque fragmentada, es producto y afin a
la globalizaciéon, dos lados de la misma moneda. Asi Baumann, como Robertson (1992)
hablan de glocalizacion: “Un proceso de sintesis y de dispersion, de integracion y de
descomposicion” (Bauman: 342). No estamos asistiendo a una cultura global unificada, sino
a una matriz global de donde salen combinaciones de productos muy distintos, a través de

simbolos culturales que negocian diferentes identidades.

La Gemeinschaft descubierta no es una maniobra contra la globalizacion, sino una de sus
consecuencias, al mismo tiempo que interaccion y conexion con una Gesellschaf universal

(Bauman: 343); la glocalizacion en este sentido es la redistribucion en todos los campos, de
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los bienes materiales y culturales, sobre todo una balanza que intenta poner al mismo nivel

la pobreza con la riqueza.

Pero es la vieja historia: los ricos gracias a la globalizacion se ven siempre mas prosperos y
a esta balanza se le dificulta quedar pareja. “Todo lo que las computadoras hacen hoy para
el Tercer Mundo es redactar la cronica de su decadencia de manera mdas eficaz” (Bauman:
344). Asi, mas que homogeneizar la condicion humana la anulacidon tecnolédgica de las
distancias espacio-temporales, la polariza. Cuando las distancias no significan ya nada, las
localidades lejanas una con la otra pierden sus significados; es la globalizacién que polariza
la inmovilidad, utilizando el tiempo para anular las distancias, dividendo el mundo en

globalizado y localizado.

Los actores sociales de un mundo globalizado y post- moderno tendran la oportunidad y
también la presion, digamos por su trabajo, de tener que viajar, tener quizas casas en lugares

distintos, hablar varios idiomas, tener amigos de diferentes nacionalidades.

Estos actores seran libres de sentirse en su propia casa en cualquier lado donde iran, o por la
paradoja producida en este mundo actual y por las influencias de la glocalizacion, quizéas no

se sentiran en ninguno de esos lugares como en su hogar.

Al contrario habran actores sociales de un tercer mundo siempre post- moderno y de
economia liberal, que no tendran los mismos recursos para moverse tan liberalmente y no
encontraran sus casas en cualquier casa. Probablemente tendran que reinventar sus nichos
étnicos, sus costumbres y retomar sus simbolos culturales ddndoles nuevos significados para

inventar y recrear sus culturas.

En el proceso de globalizacion los individuos estdn menos condicionados al propio sentido
de pertenecer y de sus costumbres, asi que de un lado estan libres de su propio destino, pero
del otro quitando los vinculos con el pasado, se vacia el tiempo y cuando el tiempo se
comprime, también se vacia el espacio, ya que van en conjunto. Esto conlleva un
favorecimiento de las relaciones a distancia, pero a un enfriamiento con la localidad, espacio

donde se situa la actividad social.

Es lo que Giddens llama la desagregacion de las relaciones sociales mds cercanas entre

personas del mismo lugar y con vinculos sociales afines. Junto a Wallerstein, que acufié su
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teoria del sistema-mundo’, Robertson es uno de los primeros en estudiar la globalizacién a
partir de los afios setenta. Este prefiere hablar de glocalizacidon respecto a globalizacion,
porque la globalizacién y la localizacion son términos que se compaginan, aunque la
localizacién no signifique una nueva revalorizacion de lo local. Segin Robertson los
procesos que vemos son consecuencia de una comprension del mundo donde las personas

tienen una alta concientizacion de un mundo universalizado.
Robertson divide el recorrido de la globalizacién dividiéndolo en cinco fases:

e Fase germinal: desde el siglo XV hasta mitad del siglo XVIII, cuando el individuo como
tal toma importancia y se difunde el calendario gregoriano, unificando el tiempo para
todos.

e Fase incipiente, que ocupa solo Europa y que va desde el siglo XVIII hasta 1870. Idea
de Estado y formalizacion de leyes internacionales.

e Fase del despegue: desde 1870 hasta 1920, se fundan las ideas de nacidn, de individuo,
de sociedad internacional. Gracias también a la utilizacion del telégrafo y después del
teléfono, empiezan a existir a nivel mundial las Olimpiadas y el premio Nobel, pero
sobre todo estalla la Primera Guerra Mundial.

e Fase de la lucha por la hegemonia: desde 1920 hasta 1960, se imponen los totalitarismos
y estalla la Segunda Guerra Mundial.

e Fase actual de la incertidumbre: la conciencia global aumenta, acontece el Mayo del 68
que difunde valores contra el materialismo, los derechos civicos se hacen globales, se
enfrentan cuestiones multiculturales, impera el uso de Internet, nace el tribunal

internacional y los movimientos no-global.

Robertson entiende que se pueden generar conflictos o integraciones, orden o desorden
relativos a la conexion entre lo global y lo local, porque si la globalizacion se manifiesta a
nivel local, lo local mismo es producto de la globalizacién. Anthony Giddens expone una

sociedad del riesgo, a diferencia de Bauman no habla de post- modernidad, al contrario

’ Wallerstein prefiere llamar a la globalizacién sistema-mundo, porque segun él nace en el momento
diacrénico de la economia capitalista. Wallerstein sostiene que la globalizacion nace ya a principio del siglo
XVII, aunque en ese momento historico las zonas implicadas eran Europa y América, mientras que hoy en dia,
con la deslocalizacion productiva, el fendmeno afecta a todas las regiones del mundo. Segun una perspectiva
marxista, W. cree que este sistema-mundo terminara de existir, ya que éste se rige por un mercado Unico
dominado por la maximizacion del trabajo destinado a estallar. Ademas, el capitalismo requiere del plus valor
a través de la crecida de la productividad y de las diferenciaciones de salarios que ve por un lado pocos ricos y
por el otro muchos pobres.
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critica el término porqué segun él el hecho de que nos encontramos en un mundo inestable
no significa salir de la modernidad. Y mientras Roberston divide la globalizacion en cinco

fases, Giddens deja coincidir la modernidad en tres tiempos:

1) un primer tiempo iluminista, ilusionado y engafiado por una supuesta capacidad de
gobernar;

2) un segundo con las paginas desplegadas, donde cada quien puede tener su punto de
vista;

3) un tercero radical, donde hay que volver a repensar la modernidad (ibidem: 57).

La modernidad es globalizante, porque se trata de una modernidad radicalizada, lo que no
significa alejarse de la modernidad y tampoco se puede hablar de post- modernidad, la

modernidad hoy es radical.

Al igual que Bauman, Giddens cree en un proceso de disembedding (desanclaje): una
disgregacion donde las relaciones sociales son extrapoladas de los contextos locales de

interaccion y reestructuradas sobre dimensiones de espacio-tiempo indefinidos (ibidem: 92).
Continuando con Giddens, para hacer esa extrapolacion se necesitan dos factores:

o Simbolic tokens: creacion de nuevos simbolos.

e Sistemas expertos de realizacion técnica en los lugares materiales.

En este mundo estirado (stretched) de espacio-tiempo, el problema para los actores sociales
es el de la confianza en realidades no visibles y no controlables directamente. La

modernidad, entonces, se vuelve la “institucionalizacion de las dudas” (ibidem: 42).

Dudas fomentadas por ambivalencias de contraposiciones, tensiones tendencialmente
opuestas: si existe un disembedding, automaticamente asistimos a un reembedding, la

relacion se hace intimidad/ impersonalidad, competencia/reapropiacion (ibidem: 145).

Asi, la reagregacion reune la confianza en los sistemas abstractos, de naturaleza
reflexivamente moévil con la ocasiébn de encuentros y rituales que consolidan la

reagregacion.

La reintegracion consiste en la consolidacion o transformacién de compromisos anénimos,
generados por la confianza en los sistemas, en compromisos personales, basados en la

confianza en las personas.
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En fin para dar comienzo al proceso de reagregaciéon necesitamos de nudos de acceso:

puntos de conexion entre individuos y colectividad.

Siguiendo a Giddens, podemos hacer una diferencia entre mundo pre-moderno y moderno,

podemos ver como las conexiones entre individuos y colectividades han cambiado.

En general lo que cambia es la diferencia entre tiempo y espacio. Hemos dicho hasta ahora
como en la globalizacién es la velocidad de los acontecimientos, gracias a la tecnologia y a
un sistema econdmico liberal, que rompe la relacion sincronica dual de espacio- tiempo. En
el mundo pre-moderno, el nivel de lejania entre el espacio y el tiempo es maximo. Por eso

las relaciones sociales se fundaban en un riesgo/confianza relativo a circunstancias locales.

Giddens extrae cuatro contextos locales de las culturas pre- modernas como base de
interrelaciones: la relaciones de parentesco- la comunidad local- las cosmovisiones

religiosas y la tradicion.

Estos cuatro contextos, aunque afectados por conflictos, constituyen una base para la

organizacion social en un tiempo y en un espacio familiar.

Tanto las relaciones de parentesco, asi como la comunidad como lugar local, fomentan que
las relaciones sociales se entramen unas con otras en una reducida extension espacial que las
consolida a través del tiempo (ibidem: 105). También la religion organiza socialmente, en
cuanto otorga interpretaciones morales y practicas para comprender la cotidianidad, asi

como los diferentes ciclos de la vida.

La tradicion, que a diferencia de la religion no organiza un corpus en particular, sino que
estructura como las creencias de un grupo determinado se organizan en el tiempo. La
tradicion consolida a través de la repeticion, que no es simple rutina, permitiendo una

continuidad entre el pasado y el futuro.

En el mundo moderno seguimos teniendo acontecimientos locales y territorializados pero la
dindmica global rompe las relaciones de confianza en lo local ya que en el mundo moderno

el tiempo y el espacio estdn separados.

El lugar, la localidad, o la comunidad, se han vuelto entidades abstractas porque ni la
organizacion, ni el control se efectuan a nivel local. Asi lo global y lo local van
forzadamente juntos, los bienes materiales son globales en ambientes locales, las relaciones

familiares no son mas locales y las relaciones se hacen mas lejanas.
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Los individuos estan arriesgdndose continuamente entre los limites abstractos del espacio y

la falta de continuidad del tiempo.

Asi la combinacion entre el riesgo y la oportunidad entra cada dia mas en las vidas siempre
mas individualizadas de las personas, creando dudas e inseguridad porque los individuos se

encuentran en el no saber hasta donde poder confiar en los sistemas y en las normas.
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1.2 Lo global, la cultura y la identidad

Un elemento que hemos visto determinado por la globalizacion son las representaciones,
siempre en disputa, entre la identidad y la otredad (Preciado, Ortiz y Gaytan 2004: 135) y el
surgimiento de nuevas entidades supranacionales que generan inseguridad en el mercado
laboral y social, que hasta ahora habia actuado dentro de limites nacionales; las empresas-
red sustituyen los monopolios nacionales a través de la privatizacion, quitando al estado no
solo su poder, sino la fuerza para asegurar a la colectividad los beneficios en relacion a la
salud, educacién y pensiones, se habla de caida del Welfare State en favor de Workfare

State.

Reguillo habla de la l6gica de la des-socializacion y de geopolitica del miedo (Reguillo,
2000:16), o sea el conjunto de los sometimientos que genera temor e incertidumbre en un
mundo globalizado donde la busqueda de la seguridad es siempre mas lejana. En la 16gica
neoliberal, las hegemonias y las subalternidades se construyen segun el tipo de practicas y

acciones. Estamos sin duda en una época de grandes contradicciones, la era global-local.

Se puede hablar de glocalizacion como un efecto y una consecuencia de la globalizacion, el
tejido local intenta fortalecerse para crear enlaces de interés para conectarse a la red global;
el poder se va concentrando alin mas dejando a las regiones mas excluidas, expuestas a la

autoextincion social.

La creacién de la UVI es un caso que nos habla de las nuevas dindmicas de procesos
identitarios de este contexto global- local que, por un lado favorece la dinamizacion de las
conexiones, y por otra permite el aislamiento de las zonas mas marginales; pero una teoria

de la identidad necesita tanto de la observacion como de la interrogacion.

La globalizacion, como hemos dicho mas veces, con su dindmica acelerada de cambios ha
ayudado y ayuda en la visibilizacion de la etnicidad, pero hay que sefialar también, que las
identidades étnicas, en su dimension de alteridad, siempre han existido expresandose frente
a otras, de esta manera podemos decir que las identidades son preexistentes a la modernidad

y a la globalizacidn capitalista contemporanea.

Entre otros autores citados en la presente tesis (Appadurai, Bartolomé, Warman, del Val,

Stevenhagen), segun Roberto Cardoso de Oliveira:
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“la identidad étnica se construye como resultante de una estructuracion
ideologica de las representaciones colectivas de la relacion diadica y
contrastiva entre un “nosotros” y un “los otros” (1976:63).

Segun Bartolomé existe una diferencia entre la identidad étnica, entendida como una
identidad en accion y como una asuncidn politica de la identidad misma y la conciencia

étnica (Bartolomé 2006: 76-77). La conciencia étnica, segun el autor, es la:

“manifestacion ideologica del conjunto de las representaciones colectivas
derivadas del sistema de relaciones interiores de un grupo étnico, las que se
encuentran mediadas por la cultura compartida” (Bartolomé y Barabas, 1977,
Bartolomé, 1979, Bartolomé, 1997; Bartolomé, 2006: 71).

Para elaborar atin mas esta idea, segin G. Giménez, la conciencia étnica es:

“el conjunto de repertorios culturales interiorizados (representaciones, valores,
simbolos) a través de los cuales los actores sociales (individuales o colectivos)
demarcan simbolicamente sus fronteras y se distinguen de los demas actores en
una situacion determinada, todo ello en contextos historicamente especificos y
socialmente estructurados” (Giménez, 2000: 28).

La idea de identidad étnica propuesta por Oliveira, Bartolomé y por Giménez, unida al
concepto de habitus de Bordieu (1990) -segun el cual la identidad se construye segiin un
proceso de apropiacion e interiorizacion de los repertorios culturales que sirve para
distinguir entre nosotros y los otros- actta de tal forma que nos da la idea de cdmo la cultura

no sea solo un “por hacer”, sino también un “para ser”.

Intentando hacer una sintesis sobre el tema identitario, en la actualidad podemos encontrar

las siguientes corrientes:

1) La neomarxista, que conjuga lo histdrico con lo situacional, la etnicidad es comparada al
totemismo (J.YJ. Comaroff (1992:50), o sea es percibida como sistema clasificatorio y
como resultante de fuerzas histdricas. De modo que lo estructural y lo cultural coexisten
al mismo tiempo: “se origina por la incorporacion asimétrica de grupos estructuralmente
diferenciados en el marco de un mismo sistema econémico” (ibid.:54).

2) Tom Eriksen (1996), la etnicidad vista como un fenémeno universal y también como un
constructo cultural de la modernidad.

3) Los primordialistas, segun los cuales por la constitucion de la persona los lazos sociales
grupales vividos son imperativos, se habla del poder afectivo de la socializacion.

También podemos situar en esta corriente Max Weber (1979 [1922]), cuando hablaba de
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las componentes ideoldgicas de las membresias €tnicas que podian dar fundamento a la
accion comunitaria (1979:315-327); también Ch. Keyes (1982); E. Shils (1957) y C.
Geertz: “sentimientos primordiales” (1987:221).

4) Constructivistas, hacen hincapié en el caracter construido de las identidades y de los
grupos étnicos. A. Epstein (1978); P. Berger y T. Luckmann (1973); E. Roosens (1989);
E. Hobsbawn y T. Ranger (1983); B. Anderson (1993).

5) Instrumentalista, Cohen es el primero en definir el grupo étnico como una colectividad
con intereses en comun que manipulan sus formas culturales para competir o defender
dichos intereses (Cohen, 1982:308). La identidad étnica es un recurso para la
movilizacion politica, dentro de la cual es manipulada para obtener determinados fines.
Es una linea afin a la teoria de Parson de la accidn social. M. Banton (1983) sostiene que
los grupos étnicos son asociaciones de individuos construidas para competir por bienes
en disputa.

6) Generativo o interaccionista, término acufiado por F. Barth (1969) el cual disocia al
grupo étnico de la tradicional relacién con una cultura especifica, lo propone como una

forma de organizacion que regula la interrelacion social a través de la frontera.

Sin detenerme en las criticas que se han podido dirigir a cada propuesta aqui resumida, con
Bartolomé (2006: 73) concuerdo y afirmo que no podemos situarnos en una sola de estas
categorias, que, tomada cada una por si sola, seria limitante y resultaria extrema. A la vez,
las seis perspectivas no son excluyentes, sino que a veces llegan a ser hasta
complementarias, ya que constituyen simplemente unas aproximaciones a una teoria general

de la identidad.

Cardoso de Oliveira (1964, 1976, 1992) ya habia destacado el cardcter procesual de la
identidad que cambia con el tiempo y las circunstancias, que se manipula instrumentalmente
y que recurre a diferentes signos diacriticos o culturales para definirse, ya que son formas

ideoldgicas de las representaciones colectivas de un grupo étnico.

Amartya Sen (2001) afirma que la identidad tiene connotacion plural, porqué podemos
identificarnos con distintos grupos a la vez. Otras veces las identidades son “condiciones”

que pueden ser asumidas o no por sus destinatarios.

Sin embargo, no estoy de acuerdo con Bartolomé cuando diferencia las condiciones de la
[3

identidad étnica, ya que dichas condiciones serian filiaciones temporales como los “sin

tierra de Brasil”, que en cuanto la obtiene ya no son “sin tierra”. Creo que cualquier tipo de
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identificacion puede ser por si misma temporal, ciertamente hay identidades mas efimeras o
menos cambiantes, asi como hay otras mas arraigadas, pero desde mi punto de vista, todas
las identidades son identificaciones necesarias a nivel de filiacién grupal o de aceptacion,

asi como en el proceso de resistencia en las clasificaciones dadas externamente al grupo.

Clasificaciones, cabe evidenciar, la mayoria de las veces intro-asumidas y aceptadas
también por el grupo mismo, es el caso de mi casera en Espinal que indicando un grupito de
estudiantes de la UVI afirma: “yo los veo todos prietos e iguales esos inditos”, cuando en

teoria ella también es “prieta”.

El discurso de “nosotros” antepuesto a los otros es algo “universal”. También los griegos

llamaban “barbaros” a los que llegaban de otro lugar. Asi los grupos indigenas en los varios

lugares se autodefinen “gente” (los zapotecos “bene” o “binni”, los mazatecos “shota”, los

mayas “winik” etc.) en contraposicion a quién no pertenece a su grupo identificativo.
2 afi u 1 i i

Bartolomé afirma que los otros son parecidos a nosotros pero no podemos identificarnos con

ellos:

“La identidad, en tanto construccion ideologica, cambia junto con los
contenidos culturales y los contextos sociales en los que se manifiesta, ya que

’

no hay identidades inmutables sino procesos sociales de identificacion’
(Bartolomé, 2006: 81).

La identidad o la etnicidad requieren cierto nivel de reflexividad (Sciolla 1983), es decir, la
posibilidad de pensarse a si mismos y construir una elaboracion posible a la definicion de su
caracter de grupo diferente. En la vida cotidiana los aspectos culturales no son vividos como
reflexivos, lo es solo en la necesidad de identificacion frente a otro grupo. Por lo mismo,
cuando pregunto a los estudiantes totonacos o a los aldeanos de Espinal cudles serian los

elementos identificativos de su cultura, no saben exactamente qué contestar.

De idéntica forma, afirmamos que la identidad es distinta de la cultura. Se confunde el
objeto del discurso (identidad) con los argumentos (cultura). Para resumir, la identidad es
una construccion social dentro de una situacidén relacional; la delimitacion frente a otro
conjunto de actores requiere comparacion y seleccion. El proceso identitario no es arbitrario
y subjetivo sino que un grupo se define con respecto a otro a través de practicas culturales

que son concretas.

Concluimos que la cultura y la identidad son dos procesos distintos pero en estrecha

relacion, interactiian entre si en cuanto la cultura genera la identidad y la identidad genera
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cultura. La identidad construye sus cimientos sobre practicas culturales concretas, mientras

la cultura se convierte en una politica identitaria.

La identidad entonces es constructora de cultura en cuanto retoma procesos culturales
multiples y los convierte en una politica identitaria creando y fortaleciendo nuevos valores

culturales (Dietz, 1999: 635).

Estos dos procesos no son equivalentes porque los rasgos culturales que son tomados en
cuenta son solamente aquellos que los mismos actores consideran significativos (Barth,
1976:15), el simbolismo se crea a través de los emblemas de contrastes. Ademas la
existencia de determinada practica cultural no genera por si sola identidad ya que los actores
eligen y reelaboran en qué quieren distinguirse, asi de nuevo los procesos culturales no
equivalen a cambios identitarios y viceversa, cultura e identidad son procesos vinculados

pero con reproduccidn y transformacidn diferenciados.

Los procesos culturales son mecanismos de reproduccidn y transformacion que se realizan a
través de practicas rutinarias, repitiéndose una y otra vez, asi que la cultura se define mas

por la experiencia, siendo ésta mas concreta.

Los procesos identitarios son siempre mecanismos de reproduccion y transformacion
conscientes pero acaban siendo internalizados, produciendo una identidad discursiva y
abstracta. La confusién que se genera a menudo es la de intercambiar una y otra vez la

cultura con la identidad.

1.2.1 El deseo de identidad

Hablar hoy de identidades y de minorias étnicas, migratorias o politicas, significa adquirir
un nuevo implante tematico, rico de nuevas connotaciones espaciales, simbolicas, historicas,

mundos constituidos de nuevos poderes y directivas.

Antes que nada para una doctoranda italiana de antropologia que escribe desde Barcelona
con una cotutela de Doctorado desde Roma, que hace su investigacion en México, una
migrante cultural a todas luces, escribir de cultura e identidad la inserta automaticamente en

un contexto espacial que merece ser explicado y reconocido.

Mi posicion o mis distintas posiciones socio- geograficas y espaciales hoy en dia no son

poco frecuentes, la escena actual presenta caracteristicas geo-politicas e histdrico- culturales
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complejas, el estado-nacion, no solo esta en crisis, sino que se ve demasiado pasivo para
enfrentarse a la delicada relacion técnica- productiva dominada por sociedades

multinacionales.

Se sigue hablando de emigrados y de inmigrados, la simple realidad es que hoy somos todos
migrantes que vivimos en un mundo sin un centro, sin un orden y sin un espacio-tiempo: es

la época del bricolaje.

En la sociedad industrial el trabajo —Taylorismo y Fordismo- estaba organizado en el logro
de la maxima produccidn, se formalizaba en la fabrica y la relacidn se centraba entre la clase
dominante y la clase obrera dominada, y los sindicatos queriendo establecer un cierto

equilibrio entre las dos.

En el mundo tecnoldgico, sus técnicas son neutras y no tienen consecuencias sociales, los
conflictos no desaparecen, pero se proyectan en un plan global (Touraine, 2008:37)
volviendo los intercambios inmateriales. Pero no hay que confundirse, la globalizacion es
una modalidad extrema de capitalismo, y los movimientos alternativos anti o no- global, son

los nuevos sindicatos de hoy.

El mundo y su nueva situacion geopolitica pasa desde los afios setenta hasta la caida del
muro de Berlin (1989) a un desplazamiento masivo de los capitales hacia los paises
productores de petroleo, hacia los bolsillos estadounidenses y su creciente poder hasta el

atentado de las torres gemelas del 2001 y la guerra en Irak.

Hoy en dia asistimos a un equilibrio que no logra encontrarse entre Norte y Sur, que ha
tomado el lugar de los conflictos entre Oriente y Occidente, donde el Norte es mas rico y el

Sur siempre mas vulnerable y dependiente.

El crecimiento de las multinacionales, la formacion de redes (Castells) y medios masivos de
comunicacion y el consecuente desarrollo de las culturas de masa; la transicién en Europa,
desde fines del siglo XIX, de las comunidades hacia lo social, desde las identidades

colectivas hacia las libertades individuales, ;a qué ha llevado?

Se habla de de-socializacion y muerte de lo social, y al mismo tiempo de reivindicaciones

culturales (Touraine 1998), intrinsecamente ligadas entre ellas.
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También la guerra ha cambiado su cara y sus logicas, en la historia las guerras han siempre
representado una maniobra politica para afirmar el poder de un Estado sobre el otro, para

ampliar su territorio y su economia.

Si miramos a la historia contemporanea, Hiroshima y Afganistdn para tomar un ejemplo
temprano en el tiempo y uno muy reciente, después de las Torres Gemelas, la més grande
potencia, Estados Unidos, ha elegido una bipolaridad distinta de lo que era la lucha del bien

contra el mal, donde el mal estd enteramente construido por los medios y la prensa.

A poca distancia de la caida del impero soviético estamos dominados por una lucha contra
un nuevo enemigo: el Islam, o mejor un Islam, que a su vez esta también inventado por

Estados Unidos.

El mundo de hoy en dia estad alarmado por los atentados y la inseguridad. Inseguridad
psicoldgica y también fisica. Inseguridad del trabajo y de los recursos minimos, inseguridad

de la vida en general.

Segun Bruno Latour el error de los investigadores sociales es el de seguir con las 16gicas del

pasado cuando perdimos las categorias sociales antes existentes.

Se necesita colmar ese vacio social implementando un nuevo paradigma social conforme al
nuevo cambio social para poder analizar la angustia derivada por la pérdida de los puntos

centrales que una vez eran nuestros referentes.

La representacion de la vida colectiva y personal ha cambiado radicalmente, el sujeto pasa
de un lenguaje social que todo el mundo habla, a un lenguaje cultural, donde el individuo
habla consigo directamente, ya que “se han perdido los vectores sociales objetos de la

filosofia de la historia” (Latour: 15).

El cambio de época que vivimos, no es un cambio ideoldgico, sino un pasaje conceptual que
salta de un recorrido histdrico diacronico a uno sincrénico, donde la con- presencias de las
culturas se vuelve también sincronica y donde el multiculturalismo no nos viene dado como

opcidn, si no como realidad, como hecho de la realidad actual que estamos viviendo.

El sujeto es multi-individuo, entre individuos existen relaciones dialdgicas y las identidades

se construyen con el reenfrentar al Otro, con la alteridad del Otro construyo mi Yo.
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En la actual fase de esta co-existencia sincrénica a nivel mundial, la tnica solucién parece
ser el dialogo, donde la comunicacion inter- cultural no puede entenderse como simple acto
de la comunicacioén; el nudo debe romperse por el particularismo que esta constituido por la
“rigidez del singular” que durante la interrelacion pierde su singularidad para hacerse

universal (Laplantaine, 2005:17).

El concepto de cultura que da vueltas alrededor de un euro centrismo o de los
nacionalismos, es un concepto exclusivo y no inclusivo, es un concepto de caracter
normativo que tiene sus raices en la historia cldsica greco- romana y justifica la existencia
de una minoria de ciudadanos privilegiados en una economia basada en el trabajo de un
estamento de esclavos nativos, los Ilotas, y también por los esclavos capturados durante las

guerras.

Somos herederos de este tipo de cultura en donde se hace distincidon entre pertenecientes y
no pertenecientes. De hecho como dice Appadurai, las minorias existen porque existe una

parte que detenta la mayor parte del poder.

Los griegos han sido los primeros en desarrollar el concepto de identidad cultural a través
del contacto con lo que ellos denominaron como pueblos Bdrbaros, aceptando la existencia

de una alteridad del ofro como construccién de uno mismo.

El individualismo, no excluye la nocion de diferencia étnica y cultural y elabora la cultura
como conciencia de la universalidad del pensamiento y de la produccién de significados, del
cual es posible derivar la nocién de métissage cultural, (Laplantaine, 2004) o sea de una
cultura que da y recibe prestamos cientificos e intelectuales en base a una comunicacion de

doble via.

Nosotros hoy, en cuanto actores sociales, vivimos en esta sociedad compleja donde el
espacio- tiempo se distingue por la pluralidad, asi que comprender e interpretar cuanto sea
significativo en esta pluralidad y cémo es posible seguir siendo iguales, desiguales,

diferentes, otros y distintos a la vez, es un problema que no se puede eludir.

La identidad no solo es el lugar de la afirmacion de la propia subjetividad, de la
reflexibilidad del actor social, es el lugar de todos los conflictos, el punto de partida para
diferenciarse y a menudo oponerse a todos los que no son identificables bajo el mismo signo

identitario.
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“La pluralita e la legge della terra. (...) Non esiste in questo mondo nulla e
nessuno il cui essere stesso non presupponga uno ‘‘spettatore”. In altre parole,
nulla di cio che é fatto per essere percepito da qualcuno. Non [’'Uomo, ma
uomini abitano questo pianeta.” (Arendt, 1987:99).

El gran desafio hoy consiste en el asumir la comunicacion intercultural y el vivir a través de
lo que podemos percibir como mezcla de culturas. El mestizaje es indisociable de la

modernidad.

Hoy més que nunca resulta fundamental y necesaria una con-vivencia de pueblos; la

participacion de todos los ciudadanos, ciudadanos de un mundo global.

Se debe pensar una cultura plural, donde las culturas se vuelven multiplicidades sin unidad,
sin delimitaciones, sin demarcaciones. Una cultura translocal, no sin lugar, sino abierta

hacia el exterior.

Las diferencias no son diferencia raciales, necesitamos de una sociedad multicultural

efectiva, o sea con democracia desde el punto de vista juridico.

Seria solo ingenuidad pensar que esta democracia y esta igualdad sea producto de elecciones
individuales, el prejuicio euro céntrico, donde se funda la supuesta primacia de la cultura
europea respecto a otras culturas, constituye el obstaculo mas agravante de la crecida de una
concientizacién supra- nacional e inter-cultural. Es necesario por lo tanto, pasar de una
concepcion practicamente cultural, como termino normativo, a una concepcidon
antropologica de la cultura, como conjunto de experiencias e de valores compartidos y
convividos. Ninguna cultura historica puede ser depositaria exclusiva de un supuesto unico

valor.

En el ambito italiano, casi proféticamente en 1986, Serena Di Carlo4, al referirse a los
migrantes, utilizaba el concepto de “deseo de identidad”: la busqueda de las propias
“raices” étnico-culturales, sociales y la contemporanea aspiracion a compartir una cultura

siempre més universal, de tipo tecnoldgico- productivo’.

* En 1986, cuando participa con varios ensayos en el libro al cual hago referencia, Serena Di Carlo era
profesora asociada de psicolinguistica en la Universita de Perugia. Coord. Di Carlo S., (1986), I luoghi
dell’identita. Dinamiche culturali nell esperienza di emigrazione”, ed. Franco Angeli, Milano.

> Ibid. p.11.
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Hay que subrayar que Di Carlo en ese momento hacia referencia a los afios del hoom
econdmico, que comenzd aproximadamente veinte afios antes junto al turn-over (la

emigracion de retorno) y a la cuestion del reinsertamiento.

Hoy asistimos a un cambio respecto a lo que Di Carlo describia, puesto que sigue el sentido
de pérdida de la identidad, pero hay nuevas tendencias respecto a la “productividad”. Como
afirman Stephen Castls y Mark J. Miller (1998), hay nuevas tendencias en el ambito de un
contexto de globalizacion: desde un fuerte flujo migratorio, empujado por un desarrollo
industrial que habia actuado como fuerza motriz en los afios cincuenta y sesenta se pasa,
con la crisis del modelo taylorfordista® a una ocupaciéon en el sector terciario, a

producciones descentradas y a roles flexibles, pero también a menos garantias y seguridad.

Este paréntesis y los predmbulos tedricos que sigo introduciendo sirven para explicar los
complejos factores influyentes que han sido incorporados en el intento de una investigacion
también compleja sobre las transiciones de una identidad perdida, en un contexto de
globalizacién y de localizacidon de distintos lugares o, para volver a Marc Augé y decirlo

con sus palabras: de Non- Lieux (Auggé, 1992).

A este propdsito parece ser muy interesante el concepto de la surmodernité (ibidem), desde
el punto de vista de Augé el cual a la luz de las modernas transformaciones de los lugares
(autopistas, centros comerciales, acropuertos, C.P.T.”), cree que a la antropologia hay que
afiadirle la nocion sociologica del lugar en sensum latus, un concepto de deslocalizacioén

temporal y espacial.

Augé explica este concepto analizando las tres figuras, que segin él representan el exceso

del espacio, del tiempo y de las referencias que caracterizan al mundo actual.

Con la primera figura se refiere a la invasion del espacio, representado de manera ejemplar

por los grandes centros comerciales y por los cambios de las relaciones en escala. El

% En los primeros afios del siglo XX, gracias a F. W. Taylor (presidente de la American Society of Mechanical
Engineers) y a H. Ford (industrial y empresario), el sistema industrial cambia, por lo que son los tradicionales
sistemas de organizacion. Se habia estudiado el sistema organizativo de las empresas industriales para hacerlas
mas eficientes y funcionales. Sus métodos (en particular el de Taylor) estaban basados en una produccion de
masa y en serie para un mercado de larga escala. Para hacerlo, la fabrica se vuelve nticleos central organizativo
donde se pueden penalizar o incentivar a los obreros que habian cumplido o no los objetivos de produccion.
Cfr. TAYLOR, F. W. (1967) L organizzazione scientifica del lavoro, ed. ETAS/ Compass, Milano.

7 Centros de permanencia temporal para inmigrantes, supuestamente para la ley italiana, clandestinos.
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segundo exceso seria representado por la sobreabundancia de acontecimientos, del tiempo y

de la historia.

Nos acostumbramos a comprender el presente por el pasado y a tomar la historia como
portadora de sentido; las grandes destrucciones creadas por las guerras, asi como los

genocidios han distorsionado esta imagen pasada, casi moral de la historia.

Segun mi percepcidn, unos ejemplos concretos de cuanto viene a decir Marc Augé sobre
esta sobreabundancia y sobre esta imagen desfigurada de y en la historia, podrian
encontrarse en la Jus de Meures de los romanos, segun los cuales la historia romana se
contaba para dar el justo ejemplo a los jovenes. En la Edad Media, en cambio, era comun
escribir una introduccién a las nuevas leyes comparandolas con las precedentes; muchas

veces eran inventadas, para ser un modo de legitimacion con el pasado.

Otro ejemplo que se puede encontrar, en esta ocasion contemporaneo, hace referencia a los
debates sobre la interpretacion de la historia a propdsito de la Constitucion dentro del
ambito politico. Por ejemplo, el debate en curso en los Estados Unidos sobre los “fathers of

the Constitution” utilizado tanto por los liberales como por los conservadores.

Es la interrelacion entre memoria individual y memoria colectiva en relacion con la historia;

historia con la “h” grande y con la “h” pequeiia.

La gran historia de la humanidad que entra en la pequeiia historia de todos los dias, de todas
las personas, la historia que se vuelve mito e influencia, la memoria colectiva de una

comunidad dada, que construye y alimenta sus imaginarios identitarios.

1.2.2 Identidades perdidas, recuperadas,
en continua busqueda o inventadas

Ya el gran antropologo italiano Ernesto De Martino en La fine del mondo (1997), iluminaba
el problema histérico-epistemoldgico de los instrumentos conceptuales de las ciencias
humanas, en particular la crisis creada entre historia y antropologia (superamento Crociano
di storia)®, los individuos sociales estan dispersos: “no son mds armables a partir de sus

historias pasadas segun la unidad de un plan providencial” (ibidem: 407-408).

8 “Non pitr componibili nelle loro storie passate secondo ’unita di un piano provvidenziale.” El historicismo
de Benedetto Croce producia un doble efecto sobre “las ciencias del hombre”: por un lado se negaba a “los
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Lo que ha generado un cambio tan radical en el paradigma historico es la aceleracion de los

acontecimientos. La paradoja es la de no tener tiempo para crear un espacio-tiempo:

Lo que acontecia hace diez afios ya se ha vuelto historia, pero sin el tiempo para la

sedimentacion necesaria para lograr una propia conciencia.

El tiempo avanza tan rapido de buscar: “Todos los signos visibles de lo que ha sido, y
nuestra diferencia es... la subita explosion de una no-encontrarles identidad. No una

génesis, sino el descifrar lo que somos a la luz de lo que no somos (Nora P. en:

Augé, 1992:28-29).

Claude Lévi-Strauss, en el prefacio al libro La identidad anuncia la desintegracion de la
identidad a causa de los cambios de la sociedad, describiendo que su duracién serd “limitada
a algunos siglos” (1996: 13) y como en un sentido unilateral la identidad toca los mas
variados niveles de realidad, por los cuales el hombre estd compuesto y en los cuales la

crisis de la identidad:

“Apareceria como un indicio conmovedor y pueril del hecho que nuestras
pequerias personas se acercarian al punto en el cual cada una tiene que
renunciar a considerarse esencial, para verse reducidas a una funcion inestable
v no a la realidad sustancial, lugar de la naturaleza y de la historia,
supremamente indiferentes a nuestro autismo (ibid.: 13)”.

Pequefias miradas a la cotidianidad en los distintos &mbitos de la vida cotidiana, hacen asi
que la mirada hacia nosotros mismos vaya cambiando, sobre quién somos, sobre lo

enigmatico que se establece entre Je, nous et les autres (Laplantine, 1994:7).

En el fluir del tiempo, la contemporaneidad toma su ventaja: comprenderla significa vivir
una experiencia hermenéutica y una emergencia critica capaz de descifrar la complejidad de
nuestro tiempo historico, trazado por un escenario donde domina la continua fragmentacioén
que caracteriza la indeterminacion de lo que es singular, la “indecision” del sentido y la no-

reconciliacion de los puntos de vista diferentes.

EEINT3

primitivos”, a “las plebes”, “a las jaurias” cualquier rol activo en la historia (del espiritu) y, asi, prohibia
cualesquier predisposicion cognoscitiva hacia ellos. Se volvian asi comprensibles ya sea la critica al
naturalismo de la antropologia francesa y britdnica, ya sea el proposito de extender la filosofia crociana mas
alla de su ambito tradicional, o sea, aquellas formas de experiencias historicas que, casi por definicion, habian
sido excluidas por Croce de la historia del espiritu (Fabietti, 1991).
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Nuestro presente no es un tiempo historico cualquiera: es una época agitada de
incertidumbre identitaria y de pérdida de la identidad, y al mismo tiempo de
exaltacion identitaria (ibid.).

Los campos de lucha y las nuevas formas diversificadas de conflicto social y politico
contemporaneo trazan su tragedia. Todo esto hace que la estrategia, la manera, la
oportunidad, la motivacidon y los estilos de construccidén de la experiencia cotidiana mas
dificil, a nivel personal, como a nivel colectivo, poniendo en cuestionamiento permanente el
pensamiento critico para una justa interpretacion, sea la praxis politica que deberia hacer la

transformacion.

Si para entender los mecanismos que estan en la base de la construccidn social se necesita
averiguar los recorridos individuales de las personas, entonces también es necesario y

fundamental estudiar la relacion entre lo temporal y el pasado, entre identidad e historia.

En la actualidad la constitucion de la identidad se va rediseiiando a través de
una relacion entre los objetos, las personas, la informacion, el conocimiento y
el trabajo,,; donde antes se relacionaba con una continuidad espacio- temporal,
ahora se enfrenta con la instabilidad, la no- continuidad, lo puntual y lo
precario, o sea con la fragmentacion (Merlini 2004: 15).

La reduccién de la continuidad de las tradiciones pone en duda las identidades, porque si la
identidad se deberia relacionar con las dinamicas tradicionales, al perderse esta

confrontacidn, debe ponerse en juego continuamente y renegociarse.

Cuando las acciones de la vida colectiva pierden el sentido de la tradicion, el
cambio se hace tan rdpido que el riesgo es que el “horizonte de las expectativas
no se pueda basar sobre lo que se habia aprendido, porque las condiciones no
son mas las mismas” (Jedlowski, 1999:147).

Partiendo de la experiencia de la inquietud contemporanea, como sustenta Laplantine, “/oy

el conocimiento puede ser solo fragmentario e inconcluso” (Laplantaine, 2006: 9).

Por distintas motivaciones la puesta en juego es otra vez la identidad: su contenido, sus
limites, sus mismas posibilidades. La identidad, segun Laplantine, es una nocién de gran
eficacia ideologica que se experimenta no solo en el siendo sino también en el habiendo o
en el haber, con una logica y una sintaxis del poder que en sus diferentes formas no quiere

saber nada de la experiencia de la perdida, sino camina hacia su reconstruccion.
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Un proceso particularmente conectado a nuestra posibilidad de “relacionarse a los objetos
de consumo, de acceder a la informacion, de disponer de los conocimientos, de expandir los

vinculos sociales” (Merlini, 2004:16).

Se crean cuatro dimensiones: consumo, informacion, conocimiento y comunicacion. Estas
pueden reafirmar una nueva inter- subjetividad. Las logicas de lo cotidiano cambian los
procesos temporales de los individuos, transforman la experiencia (Dubet 1994, Jedlowky
1994: 147-178), rompen con la linealidad, sea a nivel individual o colectivo, tanto en lo

publico como en lo privado (Ibid.).

Lo que se pone en juego aqui es la misma posibilidad de vivir una vida propia trazando una
linealidad narrativa de la identidad; el tiempo se contrae volviéndose “una estructura
poliforme, lo que no equivale a la desaparicion del tiempo, sino a la experiencia de una
volatilidad que instituye sobre otras bases la relacion con el mundo y con nosotros mismos”

(Ibid.12).

Esta aceleracion del hacerse, vivida en lo cotidiano como forma de la urgencia, “transforma
la sucesion temporal en una serie de puntos no relacionados que se afirman
independientemente el uno con el otro, segtn la 1dgica del momento y de la inmediatez que
hoy estamos acostumbrados a llamar tiempo real” (Ibid.:19). En las figuras del tiempo que
caracterizan la cotidianidad contemporanea (Gasparini, 2001), el eje principal a nivel de

transformacion de la experiencia subjetiva es la discontinuidad.

Los términos y las expresiones de estas transformaciones pertenecen a la: incertidumbre, la
fragmentacion, la erosion de las tradiciones y de las redes, la restructuracion y, de manera

muy actual, a la perdida de trabajo.

Todos estos elementos, afiadidos a los vinculos sociales y al sentido de pertenencia, la
experiencia en el trabajo, la produccidn, las redes de comunicacion, siguen el mismo camino
de la fragmentacidon del tiempo narrativo, de las pequefias biografias insertadas en una

Historia unitaria (Gasparini, 2001).

Entonces la relacion entre la temporalidad y la identidad del sujeto no habla solo del tiempo

sino cambia constantemente las relaciones inter-personales.

Definiendo nuestro tiempo como la “edad de la identidad” llena de “burla y furor”, Zygmunt

Bauman ha afirmado que “la busqueda de la identidad divide y separa la precariedad de la
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empresa solitaria de la construccion de la identidad, empujando la busqueda de agarraderos
donde colgar todos juntos los miedos y las ansiedades individuales, y desarrollar ritos

exorcistas en compaifiia de otros individuos intimidados y ansiosos” (Bauman 2002: 191).

En la investigacion socioldgica la identidad esta en primera linea dentro de los temas
candentes, porque lucha por el control, el desenvolvimiento y la fragmentacion debidas a los
factores consecuencia de la globalizacion. El acceder a la posibilidad de accion y el
intensificarse de las relaciones entre individuos de diferentes culturas llevan a la difusion del

multiculturalismo.
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1.3 Multiculturalismo e identidad

Hasta este punto, hablando de globalizacion y de época moderna, hemos llegado a una
conclusién: existe un pasaje entre el individuo que vivia, se reglamentaba y organizaba en la
sociedad y por la sociedad, a un individuo del self identity (Giddens, 1993); el actor social
de la reflexividad, un individuo individualista que, desorientado entre la masa, el consumo y
la publicidad, se orienta hacia si mismo. Pero el individuo nunca se identifica solo y
tampoco por completo consigo mismo, queda relacionado al orden de los derechos y de los

deberes (Touraine, 1998:137).

Dos son los elementos en los cuales el individuo individualista cree hoy: en las instituciones
que, sustituyendo el Estado-nacidn, protegen y refuerzan a los individuos y la colectividad,

y las politicas de desarrollo que sustituyen a la idea del progreso.

Lo importante es dejarnos reconocer como individuos, porque el miedo reside en que los

intereses de la sociedad no respetan los derechos individuales fundamentales.

El sujeto no es una figura escolarizada, sino la historia de la reivindicacion de derechos
siempre mas concretos que pueden proteger particularidades culturales. Cuanto mas

universales son los derechos, menos consecuencias reales tienen (Latour, 1995:145).

Asi, mientras los derechos politicos son cada vez mas concretos, se ejercen dentro de una
colectividad que esta desapareciendo. Podemos decir que hoy la pérdida de lo social lleva a

una nueva busqueda de identificacion cultural.

Hay una diferencia entre los grupos que se unen para alcanzar sus derechos “colectivos”,
referido a una colectividad concreta y los ciudadanos particulares que quieren alcanzar su

“ciudadania”.

Como se desarrollard en los subcapitulos siguientes, serd a partir de los afios 90 cuando se
produce un cambio importante en la legislacidon y en las politicas estatales en relacion a los

pueblos indigenas, que pasan del objetivo de “civilizar” al objetivo del “reconocimiento”.

De esta manera mientras la ciudadania es el ejercicio de los derechos politicos en un pais
democratico, el comunitarismo por su parte de una cierta forma mina las bases de las

libertades individuales.
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Lo derechos culturales significan que cada quien, de manera individual, pueda construir sus
propias condiciones de vida y transformar la vida social en relacién a su propia identidad

especifica.

Los derechos culturales son mas eficaces que el derecho a la diferencia, porque son

concretos de una poblacion, usualmente minoritaria.

Latour en este sentido critica por un lado el discurso neoliberal del individualismo, y por el
otro quiere demostrar que tampoco con el universalismo en el contexto de los derechos
humanos se llega a una mejora de la situacidn, ya que se pone demasiada abstraccion sobre

el tema, para después pretender pasar a la practica, legal o administrativa.

Se produce una paradoja conceptual: los derechos culturales, comunitarios corren el riesgo
del particularismo, porqué mirados desde una colectividad particular, minan el “derecho a

vivir en conjunto” (Touraine, 1998:194).

Es asi como la idea de derecho cultural se opone al concepto de ciudadania. Una vez mas el
derecho cultural gana al derecho de ciudadania porque el primero se refiere a algo concreto,
a entidades mas sdlidas. El reconocimiento de los derechos culturales se vuelve mas dificil

por la diversidad cultural que crece y que alcanza niveles de tolerancia cero.

Cuando el poder central se hace débil como ocurre en esta época, y los obstaculos a la
diversidad cultural aumentan, se va hacia la “mezcla”. La mezcla es dada no solo por los
nativos con los recién llegados. No podemos hablar en absoluto de mezcla fisica o cultural,
porque también ocurre una mezcla a nivel modales y de puestas en escena de lo cultural en
donde se copian modelos, expresiones, vestuarios, ideologias y todo lo que a nivel
mediatico se pueda reproducir. Esta mezcla asi no acontece simplemente en lo local con las
diversidades locales, sino nos encontramos el fendmeno mucho mas complejo de la
dindmica global- local que se pretende aqui explicar o que se ha querido previamente

enfatizar.

En esta reproduccion el individuo se ve a si mismo como a un espejo en donde lo que se ve

reflejado no es €l mismo sino un modelo que la sociedad le proporciona.

El ejemplo mds a la mano es la existencia de una cultura de masa, como la estadounidense

que influencia no solo a México, sino a todo el mundo. Y no sélo es la estadounidense,
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también existe una cultura de masa japonesa, otra francesa, o una de los Hare Krishna, otra

de los punk etc.

La imagen de un mundo hecho por distintas culturas, un rompecabezas con piezas mas
grandes, otras mas pequefias, unas a veces ligadas a las otras, con piezas que faltan, no es

menos equivocada que una imagen del mundo dividido por Estados nacionales uniformes.

Latour explica como la paradoja estd en el hecho de que no se puede hacer referencia ni a
una metafora ni a la otra: no se trata de un puzzle porque no somos piezas idénticas o
igualmente armables, asi como tampoco se trata de estados compuestos  por
individualidades de ciudadanos, donde un ciudadano de un estado es distinto de un
ciudadano de otro estado solo porque los paises en cuestion estan delimitados por lineas

fronterizas, marcadas convencionalmente.

El ser “tener” una identidad o sentirse de una nacionalidad especifica respecto a otra, es un
sentimiento nacido desde cuando el mundo empezé a diferenciarse, desde cuando a través
de la alteridad se empez6 a construir la idea de uno mismo, o sea desde siempre, desde que
no dos, sino tres elementos en conjunto conformaron una sociedad que se puede

conceptualizar y estudiar.

Si nos concentramos en las diferencias y en las diferenciaciones del mundo no se ve una
unidad cultural concreta. La sociedad capitalista, moderna o post-moderna como se la quiera
denominar, esta concentrada no en la unidad, sino en las diferencias, las diversificaciones

que crean conflictos y lejanias.

Es la globalizacion, a diferencia de los que creen que esta lleva a una homogeneidad, la que
conlleva por el contrario, nuevas diferenciaciones y divisiones siempre mas hostiles. La
multiplicidad de las culturas es un hecho en aumento, y que la fuerza de produccién intenta

conectar entre ellas para crear un mercado de networks.

Asi, las cosas entre mas se acercan, mas se quedan separadas, esta es una de las

consecuencia de la aceleracion del tiempo como se ha mencionado anteriormente.

Desde el siglo XIX la cultura -de la convivencia humana, las costumbres, los hébitos, la

religion, el linaje, la lengua- se ha considerado de caracter universal.

Después de la Primera Guerra Mundial empezaron los primeros estudios etnologicos en

zonas supuestamente aisladas (como islas o reservas). Asi se evidencio el caracter real de las
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culturas: microcosmos que, lejos de ser verdaderamente aislados, son interconectados entre

ellos.

Después de la segunda guerra mundial han desaparecido las sociedades aisladas de los
pueblos de las selvas, de los desiertos, de las islas. La atencidn de la etnologia ha apuntado
hacia situaciones mas variadas y sobre todo hacia las problematicas del mundo occidental y

sus relaciones con otras culturas de manera contemporanea.

La revolucién del “tercer mundo”, la fragmentacion y el final de las ambiciones de los

imperios coloniales, han demostrado que las culturas son compuestas y mutables.

Estas culturas se han desarrollado en temporalidades mas cortas producto de los procesos
coloniales, y por esto son mas jovenes, siendo culturas cuyos “limites” se han creado y

rehecho, por esto no son faciles de limitar o determinar.

Hay afganos pakistanies, hay mitades de un pais que son del vecino, hay yorubas de Nigeria
y otros del Benin. Los confines son formalidades y no crean nacionalidades con estructuras

solidas.

En la historia de la construcciéon del concepto de nacidn, las politicas de los Estados

europeos y coloniales han propugnado y perseguido la negacion de las diversificaciones.

Si nacidn es un concepto que como explica también la etimologia que evoca un sentido del
nacer en, de descendencia, de raza, es decir, pretende indicar una historia en comun. Es
cierto que para ser ciudadanos de un Estado hace falta tener todos los mismos origenes y

continuidad.

“«“

El Oxford English Dictionary, al respecto explica la palabra Nation: “concentracion global
de personas que en virtud de su comun origen, lengua e historia, estan unidas en vinculos
tan estrechos que constituyen una raza o un pueblo que generalmente esta organizado en un

Estado politico autonomo y habita en un determinado territorio” (vol. I, p30 ss.).

Es asi como México es un ejemplo critico desde la Colonia hasta la Independencia (1810) y
la Revolucién (1910), llegando hasta nuestros dias. Las politicas mexicanas siempre han
buscado la manera de que las minorias étnicas (recordemos que en el pasado no eran
minorias), o sea las poblaciones indigenas, sean “integradas” y asimiladas a la sociedad
dominadora, a través de procesos de “blanqueamiento” y castellanizacion, esto es por

extension, occidentalizacion.
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José¢ de Vasconcelos, académico mexicano, secretario de educacién y candidato
presidencial, expresd en su ensayo de 1929, la ideologia de la “quinta raza”, o sea una
aglomeracion de todas las razas del mundo mezcladas entre ellas para construir una nueva

civilizacion.

Vasconcelos, aunque criticando las teorias darwinianas de razas superiores y razas inferiores
sigue hablando de raza, imaginando primero un hombre mexicano creado de la mezcla de la
raza blanca, los colonizadores europeos, la amarilla, los nativos amerindios y la negra, los

esclavos africanos.

Como si fuera el ser humano un pizarrén de colores que mezclandose forman un nuevo

color: el mestizo.

La palabra mestizo fue utilizada por el Imperio espafiol en el siglo XVI para denominar las

cruzas de un padre o madre de raza blanca con el otro sexo de raza india.

Los espaiioles utilizaban el término para dividir las personas en castas, divisién cierto ya
utilizada por los mexicas, pero los espaifioles lo utilizaron como una manera de clasificacion,

control y exclusion.

En la Edad media ya se utilizaba este sistema de “limpieza de sangre”, una discriminacion
legal hacia las minorias que se convertian al catolicismo y que podian ser sospechosas de

seguir practicando las antiguas religiones.

Es una vez mas un ejemplo de los que detentan el poder queriendo distinguir minorias y

mayorias, ya que el poder debe de controlar a algunos para poderse ejercer.

Aunque en el siglo XIX se abolieron las prerrogativas de sangre en la Asamblea de 1813 de
las Provincias Unidas del Rio’, diferencias de estatus por discriminacion étnica se han
sucedido y siguen utilizdndose. Ademas hablar hoy en dia de mestizaje es redundante ya que

todos somos mestizos de una forma u otra.

En paises como Chile y Costa Rica, en las estadisticas se agrupan los blancos y los mestizos
en un unico porcentaje. En otros paises latinos este mismo porcentaje es muy variable,

mientras en Puerto Rico, Estados Unidos no ha permitido que la ascendencia mezclada sea

? www.wikipedia.com
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reconocida, por esto se habla solo de mayoria blanca. En paises con mayoria indigena como
Guatemala, Ecuador, Pert y Bolivia, se consideran indigenas solo los que viven y
mantienen su forma tradicional, sino se consideran mestizos. En Estados Unidos los mixed-
blood son los estadounidenses no- hispanos de ascendencia europea y amerindia, mientras

mestizos son los hispanos- americanos inmigrados.

Mientras para los mexicanos oriundos estadounidenses se utiliza el término chicano, que
tiene connotacion negativa. Aunque hay quiénes se sienten orgullosos de ser chicanos, tanto
asi que de chicano nace el término “chicanismo”, refiriéndose a un estilo de vida, a un modo
que utiliza una neo lengua, producto de la mezcla del castellano con el inglés que se
denomina spanglish. Los chicanos se retinen en bandas y utilizan un vestuario particular con

pantalones y camisetas muy anchas.

Para volver a la geopolitica mundial, otro ejemplo lo da Macao en China, la mas antigua
colonia europea donde el mestizo es la persona de ascendencia china con mezcla

portuguesa.

También en India, especificamente en Goa, el mestizo es la persona de ascendencia india

mezclada con portugués.

Como escribe Clifford Geertz, ni la disgregacion de Nigeria, ni de Sri Lanka, tampoco la de
Argelia ni de Camboya, tampoco el genocidio del Sudan o de Ruanda, ni la guerra en
Yemen, y muchos mas ejemplos, concilian con el modelo de consolidacion del Estado —

nacion.

“La idea de que el mundo se componga de nacionalidades idénticas, las unas
con las otras, como dtomos, potentes o impotentes, ya es dificilmente sostenible
y seguramente no defendible” (Geertz 1995: 38).

La identidad nacional es un nivel de identidad codificado en la nacionalidad; si se renuncia a
esta nacionalidad, deben de otorgar otra o apadrinarse al Estatuto de las Naciones Unidas
(Del Val 2004: 59). Queriendo o no queriendo se entra siempre en un esquema nacional de
minorias o de mayorias, y desafortunadamente se llega a reivindicaciones que convierten
paises en lugares de guerra y hambre. La lucha para la hegemonia y el progreso viene desde
el iluminismo de la Ilustracion que quiere llevar a un nivel de vida superior comun a todos,

y por otra parte quiere clasificar y englobar a cada quien bajo su nacién y su Estado.
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Pero se da el caso con la Globalizacién que el tiempo en el cual vivimos ha desarmado este
Estado- nacion formando seres individuales que, perdidos en el caos de la falta de
pertenencia se reagrupa en comunitarismos. El impulso mas fuerte de querer pertenecer a
una comunidad se ve en los grupos mas débiles, en el sentido de cohesion social colectiva
de tal forma que deben de construir identidades que infundan un fuerte sentido de

pertenencia y resistencia.

La caida del Estado- nacion, dejando de saldar seguridades y confianzas, funda fragilidades
y debilidades individuales en una fuerza imaginada que la comunidad produce, una
ideologia que corre el riesgo, en la mayoria de los casos, de producir una “guetizacién”

(Bauman 2005).

Una paradoja mas que se genera en las politicas de los Estados mundiales la vemos en
Estados Unidos o en Europa en afios recientes: construir un muro en la ciudad fronteriza de
Tijuana, firmar el Tratado de Schengen, declarar la guerra a los supuestos clandestinos y

limitar los derechos de asilo politico entre otras medidas.

Asi, mientras la libertad de negocio no tiene limitaciones, el migrante que debe desplazarse
porque de estos negocios no puede gozar, se ve limitado en su libertad de entrar a otra
nacion. Y aunque se hace de todo para remarcar las lineas de frontera de los paises, los entes

extraterritoriales y los gobiernos locales favorecen las migraciones (Sassen, 2001).

La nueva indiferencia a la diferencia es el reconocimiento del “pluralismo cultural”
(Bauman 2005), la nueva perversa teoria llamada Multiculturalismo. El multiculturalismo es
guiado por la tolerancia liberal y el derecho de las comunidades para su propia
autoafirmacion y para suportar una autoexistencia. Si antes se queria una homologacion de
los pueblos para estar bajo un Estado- nacidn, ahora se demarcan las diferencias porque con

una redefinicion de las desigualdades se pueda vivir bajo un mundo sin leyes y derechos.

A proposito Touraine (1997), nos incita a hacer una distincidon entre el Multiculturalismo y
el Multicomunitarismo. Mientras el Multiculturalismo pide respeto para los derechos de los
individuos a seguir su propio estilo de vida, el Multicomunitarismo juega en conjunto con la

Globalizacion que priva de derechos politicos el Estado.

Ante la falta de igualdad social, economica y presupuestaria, las minorias antes llamadas

raciales ahora se llaman étnicas y de derechos culturales.
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Un ejemplo que sintetiza estos “compromisos de las identidades”, lo ofrece James Clifford
al final de su magnifica obra: “Los frutos puros enloquecen”, que habla de la ciudad de

Mashpee, Massachusetts, en Estados Unidos.

En 1976 hubo un proceso que dur6 cinco afios sobre la devolucién de 16.000 acres de tierra
a la tribu india de Mashpee. La cuestion principal para poder otorgar la concesion de las
tierras por parte del tribunal a los indios, fue establecer si la tribu Mashpee en primer lugar

era indigena, y en segundo lugar, si es la misma que hace un siglo habia perdido sus tierras.

Este proceso no fue tan solo de verificacion identitaria, hubo muchos mas grupos de indios
que en esa época quisieron rescatar sus tierras, como los narraganset, los pequot, los

mohicanos, etc.

La causa fue ganada no durante el curso del proceso, sino por un apoyo extrajudicial del
entonces presidente Jimmy Carter que concedid 300.000 acres de tierra con el estatus de
Indian Country. Antes de los afios setenta los indios no se habian puesto nunca a cuestionar
si esa tierra era o no de ellos, pero cuando en 1960 el territorio se transformo en zona
residencial donde los blancos eran los duefios de las grandes villas construidas, entonces

empez0 la preocupacion de la reivindicacion de las tierras por parte de los nativos.

Al mismo tiempo los indios empezaron a preocuparse cuando la ganancia obtenida por los

turistas blancos cesé pues estos dejaron de ser turistas y ahora eran residentes.

Hasta entonces nadie habia dudado del hecho de que un indio fuera indio aunque habian
abandonado sus lugares ancestrales y perdido sus costumbres, pero ahora el tribunal buscaba

una continuidad y una “sustancia étnica”.

Los indios de Mashpee no tenian una religion propiamente india, tampoco una organizacion
politica tribal, ni unos vinculos familiares. No obstante por siglos nadie habia dudado que
Mashpee fuera una ciudad india. Sus fronteras no habian cambiado desde 1665, cuando los
grupos indios vecinos, los tooconcha y los weepquish les habian entregado de manera

formal esas tierras.

Segun los distintos puntos de vista involucrados durante el proceso, los ashpee se volvian de
indios a no indios y todos los entrevistados y las fuentes histéricas buscadas generaban un

continuo negociar entre la identidad india y la identidad americana.
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Asi, mientras los acusadores sostenian que nunca habia habido una tribu india en Mashpee,
estos ultimos buscaban construir su historia, que siendo oral tampoco tenia muchas pruebas
dentro del marco de la sociedad letrada y hegemdnica. Ademds los matrimonios mixtos,

sobre todo entre negros e indios, y la emigracion habia dispersado la poblacion india.

La historia que iba construyendo la defensa, poco a poco, a través de las entrevistas y los
relatos, describia una pequefia comunidad mixta que a través del tiempo lucha contra una
mayoria blanca que les quita continuamente las tierras y los derechos. También la
conversion al cristianismo, nunca asimilado totalmente, habia sido una eleccion mas bien de

esperanza por una mejoria.

A declarar se llamaron también historiadores y antropologos, los cuales se vieron
enfrentados a un problema conceptual en lo relativo a lo que debia definir una etnia y una

cultura. Las respuestas eran a menudo: “Depende de como se considera la cuestion”.

Al final no se lograba definir en términos politicos lo que es una etnia y sobre todo se
equivocaban al querer hacer una comparacion entre estructuras occidentales y estructuras
sociales indias, que evidentemente no tenian similitudes. Mientras los indios se veian en
busqueda de comprobar algo que no podian encontrar ya que no existe materialmente: su
cultura. Al final el juez tomo una definicidn que se habia utilizado durante el proceso del

caso Montoya contra Estados Unidos en 1901, la tribu debia de ser:

“Un grupo de indios de la misma raza o similar, unido en una comunidad bajo un mismo
leadership o un mismo gobierno, y la poblacion india debe de vivir bajo el mismo territorio

particular, aunque no siempre bien definido” (ibidem p.382).

(No parece esta definicion conocida en la actualidad? ;No son las mismas definiciones
utilizadas en los articulos de la OIT o de las Naciones Unidas? ;Y no coincide también con

lo que el Oxford Dictionary entiende por nacién?

La idea de estructura y de totalidad cultural, dice Clifford, que se buscaba en el tribunal
ponia en dificultad a los indios, que al no encajar en el concepto de tribu que el juez
sostenia, intentaba ajustarse al de cultura; pero aunque elementos culturales comunes se
podian ver reflejados en lo cotidiano, faltaba una idea conjunta y cohesionada que no

contaba con el hecho de que la cultura a menudo es contradictoria y mutante entre si.
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Lo que después del juicio los mashpee habian entendido era cierto: si se reconocia el estatus
de tribu y la comunidad seguia junta a través de la cohesion social, la sobrevivencia habria

quedado asegurada.

El enigma multicultural, como lo llama Gerd Baumann (1999), que genera miedos y
preocupaciones, en la mayoria de los casos induce a reconsiderar una cuestion fundamental
en la vida de los seres humanos: los derechos a la libertad. Los derechos civiles no son
suficientes para el inmigrado o para las minorias, los derechos que estos reivindican

interesan mas los derechos colectivos que los individuales.
(Qué significa entonces pertenecer a una comunidad?

Segun Bauman, se necesita repensar la cultura segun una diferenciacion en tres grupos
ideologicos que dominan nuestra modernidad: los que creen en una cultura nacional
unitaria; los que piensan su cultura como identidad étnica y, los que la cultura significa

pertenecer a un grupo religioso.

Fue Martin Luther King quién promovio en nuestros dias el reto de una igualdad que

funcione de manera universal para todo el mundo. Afios después de su muerte se funda el

Black Power, movimiento que no tenia en consideracién la busqueda de los derechos

individuales, sino reivindico exclusivamente los derechos de la comunidad afro en América.

La nacidn norteamericana no estaba preparada para respetar los derechos de toda una

comunidad, ademas en cierto sentido opuestos a la mayoria, pero por su parte la comunidad
»10,

afro no estaba lista para desarrollar una “conciencia negra” ; mas adelante las

reivindicaciones pasan de ser de tipo étnico a de tipo religioso.

Veremos asi tres prototipos de derechos que quieren ser respectados en las dinamicas
multiculturales, cada uno tiene aliados, enemigos y criterios distintos: los derechos civiles,

los derechos comunitarios y la igualdad religiosa.

Parece paradojico, pero estos movimientos que quieren ser inclusivos para sus grupos

actuan de manera excluyente con los demads: los movimientos por los derechos civiles

1% Black Consciousness Movement: El movimiento de conciencia Negra (BCM) fue un movimiento activista
antipopular, que surgié en Sudafrica en 1960. El movimiento estaba muy arraigado a lo conceptos religiosos
del cristianismo.
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excluyen a los extranjeros, los movimientos por los derechos étnicos “los no étnicos o semi-

étnicos, los movimientos religiosos excluyen a los no creyentes” (ibidem: 11)."'

Los derechos individuales son juridicamente tutelables, validos con un particular pasaporte
o estatus de ciudadania. Los antecedentes historicos tienen raices en la Antigua Grecia y el
Imperio Romano, mientras en la época moderna en 1750 John Locke y Tom Paine en Gran
Bretafia, y Montesquieu y Jean Jacques Rousseau en Francia han hablado de manera
profunda sobre los ciudadanos y el estado, que casi como un contrato liga a los unos con el

otro.

Los derechos individuales son de hecho un pacto con el Estado: las personas se vuelven
ciudadanos y obtienen en cambio derechos civicos. Pero por si solos estos derechos no
pueden garantizar la igualdad. Mientras por los derechos de comunidad no sirve tener la

ciudadania, sino la etnicidad o la pertenencia a un grupo religioso.

La etnicidad ademas como hemos visto con el ejemplo de la tribu mashpee, es un aspecto
relacional, entre un grupo u otro y no una propiedad de un grupo, acontece por un contacto
social (Eriksen, 1993:12). Tesis que sostiene Frederick Barth (1969), al explicar que las
lineas de frontera son la posibilidad de contacto, y no una linea aislante entre comunidades,

es mas bien motivo de relacion.

Por otra parte tenemos la igualdad religiosa; si miramos a las religiones podemos ver como
ellas no son absolutas y tampoco la separacion entre religion y politica es tan nitida. Siendo
la religion un hecho social es como la cultura y la identidad, flexible y cambiante, de hecho

cuando las personas la practican en nuevas situaciones las normas cambian.

Ademas hay que subrayar que la etnicidad y la religion son dos tipos de identidades
culturales que cuando coinciden en la reivindicacidn por las diferencias culturales adquieren

un cardcter aun mas peligroso. Las identidades étnicas pueden tomar énfasis o no, pueden

" Los antecedentes en materia de derechos humanos: Thomas Paine (1791), los derechos del hombre
pertenecen todos al mismo orden; la Constitucion Americana (17 de septiembre de 1787), la igualdad es una
verdad autoevidente, puede ser evidente por una cultura pero no por otra; Marie- Benedicte Dembour (Jane K.
Cowan, Marie-Bénédicte Dembour and Richard A. Wilson eds., (2001), Culture and Rights: Anthropological
Perspectives; Marie-Bénédicte Dembour and Tobias Kelly,(2007), Paths to International Justice: Social and
Legal Perspectives,eds.), en derechos internacional los derechos humanos son aspiraciones politicas, la
efectividad depende por el Estado- Nacidn; Declaracion del hombre de las Naciones Unidas (1948), que
juridicamente no es vinculante en cada Estado.
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ser impuestas o negadas, el grupo que sostiene una cultura unitaria bajo una nacién invoca

la biologia para explicar la cultura.

Es interesante la tesis de Baumann sobre por qué las tesis esencialistas sobre el concepto de
cultura existen: primero son repetidas en contextos previsibles, guerras, juegos olimpicos,
los mundiales, etc., por un lado y por el otro quién critica o juzga un determinado grupo lo

hace desde una posicidon que lo ve inscrito en otro grupo determinado.

En segunda instancia esta idea de cultura como un objeto pasado, estancado e inamovible,
otra vez el ejemplo de Clifford lo demuestra: los mashpee deberan de crear una idea cerrada

de lo que es su cultura para que el grupo pueda legitimar y hacer respetar sus derechos.

Entonces hablamos de derechos legales con confines cerrados y limitados que deben ser
tales para ser respetados, pero se quieren aplicar a algo abstracto, vivo y presente, pero

abstracto como el concepto de cultura.

Lo que es interesante para seguir la tesis de Baumann, es que los jefes de los grupos que
utilizan conceptos esencialistas para determinar un grupo dentro de un bloque respecto a
otro, lo hacen de una manera que al contrario de ser esencialista es procesual, porque utiliza
la creatividad para organizar un discurso identitario, asi en la construccidon del discurso

estan siendo flexibles.

Lo que el lider constructor-de- cultura predica es la teoria esencialista; lo que practica es una
teoria procesual. Lo que los lideres llaman diferenciaciones culturales son de hecho actos

conscientes de diferenciacion, y lo que llaman identidad esencial es de hecho procesual:

“Poseer una cultura es hacerla, y cada gesto hacia el hacer la cultura sera
descrito como un acto de reconfirmar una entidad potencial ya existente”
(ibidem: 98).

Segiin Bauman, por ende, las teorias esencialistas y procesuales no son opuestas, sino

implicitas una en la otra.

Reitero que la idea del reconocimiento de una determinada cultura para que se respeten sus
derechos, como ya hemos visto, puede tener implicaciones riesgosas. La identidad no es
monologicamente entendida, sino dialdgicamente construida; al contrario reconocer una

entidad monoldgica, para respetar derechos colectivos no ampara los derechos individuales.
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Lo que hace es solo eclipsar el ser humano dentro de una clasificacién forzando el grupo a

una realidad que no existe.

“La sociedad multicultural no es un patchwork de cinco o seis identidades
culturales fijas, sino una red elastica de identificaciones cruzadas y siempre
mutualmente situacionales” (ibidem. 124).

Quiero hacer una aclaracion aunque desde el principio la consideraba ya explicita para un
publico de lectores acostumbrados a escuchar hablar de cultura e identidad, pero me sirve a

manera de resumen.

Si antes las culturas eran interpretadas como entidades discretas que se podian dibujar en
espacios delimitados y fronterizos (Teodoro 1996:32), a partir de los afios 70- 80 cambia su
concepto entendido como “una pluralidad de comunidades parcialmente disyuntivas y

traslapadas” (Rosaldo 1001:169) y es vista entonces como procesual, porosa y dinamica.

Si para Taylor la cultura representaba “todo complejo que incluye creencias, arte, moral,
ley, costumbres y cualquier otra capacidad y habitos adquiridos por el hombre como
miembro de la sociedad” (Taylor 1871), Malinowky (1931) después completard su
definicién clasica incluyendo que ademas de las ideas, la cultura comprende los hébitos y

los valores.

Pero es solo Gertz (The Interpretation of Cultures, 1973) el que cambia de manera dréstica
la conceptualizacion de la cultura en un: “Sistema de concepciones expresadas en formas
simbdlicas por medio de las cuales la gente se comunica, perpetia y desarrolla su

conocimiento sobre las actitudes hacia la vida”.

La funcion de la cultura es dotar de sentido al mundo y hacerlo comprensible. Me adhiero a
la propuesta de Geertz de interpretar los simbolos clave de cada cultura (es decir hacer una
descripcion densa). Pues para estudiar la cultura es imposible aplicar una ley o una teoria
determinada; esta debe ser estudiada de la misma manera que la arqueologia estudia el

suelo; “capa por capa”.

Asi si antes la identidad era explicada como: “Conjunto de propiedades y atributos
especificos y estables, considerados como constitutivos de entidades que se mantienen
constantes y sin mayores variaciones a través del tiempo” (Giménez 2003:58), con el tiempo
pasa a ser como un “proceso socialmente estructurado, a través del cual los individuos

delimitan sus fronteras con otros grupos o individuos con la intencionalidad explicita de
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producir una diferenciacion respecto a algunos grupos con los cuales interactuan” (Giménez

2002: 60).

Para resumir, la identidad es una construccion social dentro de una situacion relacional; la
delimitacidn frente a otro conjunto de actores requiere comparacion y seleccion. El proceso
identitario no es arbitrario y subjetivo sino que un grupo se define con respecto a otro a

través de practicas culturales que son concretas.

Concluimos que la cultura y la identidad son dos procesos distintos pero en estrecha
relacion, interactiian entre si en cuanto la cultura genera la identidad y la identidad genera
cultura. La identidad construye sus cimientos sobre practicas culturales concretas, mientras
la cultura se convierte en una politica identitaria. La identidad entonces es constructora de
cultura en cuanto retoma procesos culturales multiples y los convierte en una politica

identitaria creando y fortaleciendo nuevos valores culturales (Dietz, 1999: 635).

Estos dos procesos no son equivalentes porque los rasgos culturales que son tomados en
cuenta son solamente aquellos que los mismos actores consideran significativos (Barth,
1976:15), el simbolismo se crea a través de los emblemas de contrastes. Ademas la
existencia de determinada practica cultural no genera por si sola identidad ya que los actores
eligen y reelaboran en que quieren distinguirse, asi de nuevo los procesos culturales no
equivalen a cambios identitarios y viceversa, cultura e identidad son procesos vinculados

pero con reproduccion y transformacion diferenciados.

Los procesos culturales son mecanismos de reproduccion y transformacion que se realizan a
través de practicas rutinarias, repitiéndose una y otra vez, asi que la cultura se define mas

por la experiencia, siendo €sta mas concreta.

Los procesos identitarios son siempre mecanismos de reproduccion y transformacidon
conscientes pero acaban siendo internalizados, produciendo una identidad discursiva y

abstracta.

La confusidén que se genera a menudo es la de intercambiar una y otra vez la cultura con la
identidad. Es dificil interpretar y definir la cultura y la identidad porque no son conceptos

estaticos, definidos, sino volubles, en continuo devenir, en continuo cambio.

Es mas fécil construir e inventar una identidad que definir realmente lo que es. Una vez

aclarado esto es Michel Wieviorka (2001) que nos pone un poco de orden sobre las
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tipologias de las identidades. Segun el autor existen tres tipos de diferencias que actiian
como puntos referenciales caracteristicos de nuestra época, formando una especie de

triangulo que conforma un espacio social de dimensiones variadas.
Resumo a continuacidn las tres tipologias:

La identidad colectiva es el conjunto de puntos referenciales que conllevan a un grupo de
pertenencia, sea este un grupo real o imaginado (Anderson 1991). Su tarea es la de definir la
unidad de un grupo y por esto tejer esos puntos referenciales organizandolos. La identidad
colectiva, no menos fluida que otras identidades puede cambiar su cara a continuacion, en
busqueda de expansidn reivindicativa. Asi también puede descomponerse de su grupo y con
una ruptura formar otro. Esto es muy explicito en los ambitos religiosos. Un rasgo
destacable, como se ha dicho hasta ahora, es que puede volverse sectorial y obsesiva, a
veces desembocando lamentablemente en violencia, sea hacia el interior de su propio grupo,

o de otra manera, difuminarse con la asimilacion.

El segundo angulo o lado del triangulo est4 representado por el individuo moderno. Hablar
de individuo no significa que este actia solo por si mismo, al contrario participa en luchas o
movimientos. Se ocupa, realiza tareas, es asalariado o no, y sobre todo siempre esta
entramado en la légica del consumismo que lo hacen ser asimilado o desasimilado, rico o
pobre, potente o impotente. Y el individuo puede ser parte de unas identidades colectivas o
de grupo que rechazan el individualismo. Siempre se sigue siendo un individuo moderno y
por esto la lucha para el reconocimiento de una identidad propia se vuelve una lucha para

obtener los derechos civiles y de ciudadania.

La tercera parte que compone el tridngulo es el sujeto. Lo que difiere de este hombre
moderno es la capacidad de eleccion, de elegir. Esto en el sentido de que al nacer el hombre
pertenece ya a un grupo, a una comunidad, a una familia con o sin lineas politicas y/o a una
religion. Pero al crecer, el sujeto moderno puede elegir si cambiar todas estas caracteristicas

y también decidir si hacerlo una o més veces.

También el sujeto puede volverse parte integrante de una colectividad como a la vez entrar
en oposicidn a ella. Por esto se produce una asimilacién o una disociacion, no solo en
relaciéon a una comunidad o a la sociedad en general; el sujeto individuo moderno, tiene
como novedad la confrontacion también hacia si mismo. Si el individuo, que debe disponer

de si en todos los aspectos de la vida social, el sentido de alcance a una buena salida o al
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evitable fracaso, no tiene una pertenencia previa a una identidad colectiva, entonces tendra

menos suerte en superar este Compromiso consigo.

Para concluir con la tesis de Wieviorka, al final de muchas consideraciones que podrian mas
bien pertenecer a la Filosofia de la Historia, donde la linea unificadora resulta la idea de una
identidad que muta constantemente de un lado al otro del famoso triangulo; este tridangulo
como por arte de magia se desmonta. No es capaz mas de una representacion real o de
verterla, ya que los lados del tridngulo cambian, se unen de un lado al otro o atin se separan
o se comprimen. O sea el intento de representacién de distintas identidades fracasa: el

triangulo desaparece.

Asi Wieviorka sustituye la imagen del tridngulo con los de un conjunto indiferenciado
caracteristico de fenomenos comunitarios o sectarios que aclaman o rechazan las diferencias
o las multi- diferencias; es una linea sincronica que mezclando pasado y futuro, acordando
que una caracteristica de los efectos de la globalizacién es la aceleracion del tiempo o de “la
aceleracion de la historia y el encogimiento del planeta” (Augé 1998:28), donde la

modernidad crea un pasado inmediato o a la vez una alteridad desenfrenada.

La globalizacion, asi en la pretension de homogeneizar el mundo y las culturas, crea nuevas
identidades bajo el nombre de multiculturalismo, que las politicas de los estados enredan y

exacerban aun mas.

Hobsbawm resalta que uno de los mayores problemas de nuestro siglo sera ver los limites de
la tolerancia a esta presupuesta homogeneidad ausente. Wallerstein ya nos habia advertido y

preanunciado que nos encontrariamos en tiempos donde el conflicto étnico serd agonizante

(1998:54).

Hasta ahora hemos a la vez analizado como Giddens y Bauman han demarcado las
individualizaciones del proceso globalizador y las nuevas creaciones identitarias. Si antes

los derechos fundamentales sélo podian ser individuales, ahora se vuelven colectivos.

En el caso de Latinoamérica, el multiculturalismo ha llevado a determinar si los pueblos
indigenas pueden valerse del derecho colectivo a la libre determinacion y dénde deberian

ejercer estos derechos.

En el rompecabezas del multiculturalismo se envuelven procesos distintos:
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1) el reforzamiento de comunidades con mecanismos inventados que utilizan para
reproducirse socialmente;

2) la descomposicion del tejido comunitario.

Mientras el primero quiere defender las comunidades, el segundo proceso crea nuevas
comunidades (Diaz Polanco 2005:138). Sean las viejas o las nuevas identidades, siguen
creandose en una relacion dialéctica que les pone en confrontacién las unas a las otras y las

crean segun sus alteridades.

Diaz- Polanco habla de tiempo de la “etnofagia”, donde el proceso actual presencia: “apetito

de diversidad, digestion o asimilacién de los comunitario, engullimiento de “lo otro

(ibidem: 160).

“El multiculturalismo es la ideologia que la globalizacion necesita para poner
en prdctica y a fondo la etnofagia universal” (ibidem. 189).

64



Territorialidad

1.4 Territorialidad

(Qué es un territorio? ;Puede un término cambiar su significado segin una cierta trayectoria

0 por acontecimientos etnopoliticos?

A nivel etimolégico hay dos significados de la palabra territorio: en un sentido politico
jurisdiccional el territorio es el espacio que se encuentra bajo la administracion de una
nacion; delimitado por unas fronteras dentro de las cuales el Estado dicta sus leyes, apropia
de diversas formas este espacio y se encarga de su defensa. Existe otra acepcion del término
que deriva de la etologia que es el estudio del comportamiento animal. El animal defiende
su territorio: un espacio donde busca sobrevivir y reproducirse, un espacio que delimita y a
la vez que comparte con sus pares o con otra especie 0 que se compete. Asi mientras por una
especie su espacio tiene una limitacidon, por otra esa misma delimitacion es distinta; nos
encontramos entonces en una acepcion del término que ve un espacio muy distinto del
espacio dado por el significado politico-jurisdiccional el cual designa un territorio como un

territorio nacional.

Mientras en la primera definicidn el territorio tiene sus fronteras bien marcadas, el segundo

concepto no tiene limitaciones fijas, o por lo menos estas resultan cambiantes.

Al contrario, cuando hablamos de la concepcién del territorio por parte de las comunidades
indigenas, aunque encontramos convergencias en uno o mas aspectos de ambos

significados, vemos como ninguna de las dos acepciones encajan perfectamente.

En los antecedentes de la lucha por las tierras indigenas, una vision del marxismo
revolucionario veia los pueblos originarios como parte del campesinado e del proletario en

general; asi en esta ideologia la tierra se entendia y sigue entendiéndose como:

“el medio de produccion fundamental del campesinado, cuyo control habia que
recuperar [...] Sin embargo el desacuerdo que marco una ruptura entre las
reivindicaciones indigenas y las reivindicaciones de clase se dio precisamente
alrededor de subrayar las diferencias entre la lucha 'por la tierra' del
campesinado y las reivindicaciones territoriales indigenas” (A. Echeverri,
2004: 261).
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La aparicion al escenario politico de los movimientos indigenas en los afios 90 es un hecho
ligado a un largo proceso de reconfiguracion de las relaciones entre el Estado y la sociedad.
Llega a consolidarse en el contexto del fracaso del Estado Desarrollista y los efectos de las

politicas de ajuste neoliberales de los afios 80.

Las reformas agrarias representaron un fracaso que llevé a un retiro progresivo del Estado
de las zonas rurales. De hecho hubo una intervencion para redefinir la concepcion de la

pobreza y el papel de los campesinos indigenas en los sistemas de produccion nacionales.

Este cambio hizo que los movimientos indigenas empezaron a adoptar un nuevo discurso

sobre la autodeterminacion cultural y los derechos colectivos (Carrasco, 1993:33).

Asi, si es después de 1960 que se advierte el “problema agrario” y empiezan la aplicacion de
politicas reformistas que intentan generalizar el tratamiento de toda la poblacion rural como
campesinos, sin considerar rasgos culturales o étnicos, no es, sino hasta fines de los afios 90,
que los movimientos indigenas llegan a sus principales logros consolidando y reivindicando

demandas histdricas por la inclusion social, politica y economica (Ibarra, 1990: 318).

Es en estos afios que la ruptura o la disociacion entre las reivindicaciones campesinas y las
indigenas se esclarecen, sobre todo porque después de las Reformas agrarias, hay
campesinos que se convierten en pequefios productores y otros que se quedan sin tierra,
mientras se va marcando el proceso de exclusidon y de racismo entre los mestizos que logran

esas tierras y los pobres, que siguen siendo la poblacidn indigena (Bretoén 2001: 41-44).

En el caso de los territorios indigenas aunque ese espacio si abarca viviendas, medios de
subsistencia, y por si, ende son zonas de produccidn, seria limitado reducir la explicacién

del término territorio unicamente al ambito econdmico.

Por otra parte también la nocidn de territorio, entendido en un nivel politico- jurisdiccional
se encuentra limitada ya que esa nocion se basa sobre una idea de limites cerrados. Un
territorio indigena, al contrario, se desarrolla no por fronteras establecidas sino por vinculos
sociales que se perpetuan o se transforman, no solo entre grupos humanos, sino también

entre el grupo, su espacio territorial y la historia que esto conlleva.

Echeverri sefiala principalmente una diferencia entre un territorio areolar y uno no-areolar
(ibid.:272). Mientras el primero esta construido por caracteristicas fisicas, juridicas,

politicas y legales, el territorio no- areolar esta concebido por un modelo relacional.
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De hecho, para dar un ejemplo, las indigenas en Colombia a menudo comparan el territorio
al cuerpo de una mujer donde el nuevo individuo social nacido crece en su vientre para

después, en la etapa reproductiva, valerse también de territorios ajenos.

En el territorio no-areolar el individuo social indigena no es un simple observador de su
territorio, sino un agente activo que se interrelaciona con su medio natural y su gente dentro

del mismo.

El territorio indigena-no areolar es relacional y no cartografico, el territorio es un medio,
una fuente, un corral de intercambios. El individuo se interrelaciona constantemente
también consigo mismo: “el cuerpo debe ser construido activamente por medio de la
alimentacion, las curaciones, las marcas y transformaciones. Si desde un punto de vista no-
indigena entendiéramos que lo que existe es una Unica naturaleza humana, comun a todos,

sobre la cual se construyen multiples naturalezas humanas” (ibid.: 272).

El cuerpo y el sentirse humano depende de amplias relaciones que el hombre constituye con
su entorno, sea con la naturaleza, sea con los animales, que de hecho, segin el punto de
vista de los nativos, perciben los seres humanos al igual como animales, por ejemplo como

tigres, ya que los hombres para ellos son sujetos depredadores.

Asi, como explica Echeverri, el tener semblanza de Homo Sapiens no garantiza constituir el
“humano” (ibid.: 272), hasta que solo a través de transformaciones vivenciales, sea ellas
curaciones o rituales o a través del aprendizaje de la caza, llegamos a ser de verdad
humanos, o sea cuando hagamos que nuestra confrontacién con lo no-humano nos haga ver

tales.

Ahora bien, para los indigenas es muy importantes no romper las relaciones con su entorno,
pero mientras por una asociacion por ejemplo de desarrollo sustentable, pongo otro ejemplo,
volver ese su entorno en un parque protegido, es un logro politico, para los indigenas no es
nada de nuevo, ni trascendental, ese respecto y ese equilibrio de la naturaleza es algo que

ellos siempre han habido y que deberia de quedar igual.

Asi mientras por las politicas en general (estatales-gubernamentales o de ONG, lo veremos
con la UVI de Veracruz también) la Interculturalidad es vista como un reconocimiento y
una valoracién a los pueblos nativos, o sea un dialogo de saberes, para los indigenas no es

asi.
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Ya que los pueblos tienen ese concepto de didlogos de saberes como “dado”, no necesitan la
“construccidn de una interculturalidad”, sino mas bien el intercambio de alimentos y objetos

(ibid.:273- 274).

Todas acciones de ayuda determinada por agentes exteriores a los grupos nativos se chocan
e la realidad en el gran esfuerzo de volver compatibles los conceptos juridicos
“occidentales” de territorio que quieren un espacio tangible y concreto, con lo que realmente

presupone el territorio indigena segiin quienes lo habitan.

Aqui entran en cuestion las luchas para obtener la libre determinacion de los pueblos. Es
decir, se trata de crear no tanto zonas geograficamente delimitadas, sino determinar el
habitat especifico de cada pueblo seglin las relaciones que estos tienen con sus territorios,
negociandolo con el concepto de territorio nacional que el Estado concibe y perpetua. Es el
sistema juridico, no como ente fijo, sino como orientador y acta del momento histérico en el
cual se funda, quién debe proteger esta negociacion entre el Estado y los pueblos indigenas,

protegiendo sus derechos territoriales.

Mientras el concepto de propiedad occidental se funda en un derecho civil de posesion
individual de la tierra, los pueblos indigenas al contrario piensan en la tierra como algo de lo

cual toda la comunidad puede disponer.

El problema del reconocimiento de los derechos territoriales a los pueblos indigenas se
concentra en el tratar de definir una realidad moderna y juridicamente nueva en moldes
antiguos. El concepto de territorio indigena por esto choca con la nocion de bienes
economicos de una legislacion que se manifiesta de manera diferente respecto a los recursos

naturales.

Para los pueblos indigenas el territorio es integral y en un sentido general, no fraccionable
en sus componentes, sea en mera propiedad, ni en recursos naturales y tampoco solo en
naturaleza. No se puede entonces aplicar una divisibilidad de los bienes. Los derechos del
territorio indigena son exclusivos y perpetuos, pero no es un poder absoluto reconocido por
el Estado a un individuo; se trata de un derecho originario, atemporal, no vinculado a la
duracién de vida del individuo que detenta el poder, y no es un derecho vinculado a un titulo

con un inicio y una caducidad.

Tiene al contrario caracter transgeneracional con continuidad historica e indivisible porque

es compartido socialmente. Es transfronterizo, transpersonal y no privado.
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De hecho el sentido que atribuimos a la propiedad comunal del territorio indigena ha pasado

por varias etapas histéricas y sociales donde se ha visto como:

e derecho a la delimitacidn territorial originaria, o sea, previa a la conquista;

e derecho a la ocupacion tradicional, aspecto presente en el Convenio 169 de la
Organizacién Internacional del Trabajo (OIT), que reivindica como propios los espacios
de la memoria colectiva de las generaciones actuales; también es un punto sobresaliente
del articulo 27 de la Declaracion de las Naciones Unidas donde se hace hincapié en los
territorios despojados;

e derecho a mantener el territorio que se esta ocupando actualmente;

e derecho al territorio como espacio de vida de accion y produccion;

e derecho al territorio como habitat propio.

La dificultad al respecto de estos derechos no es de tipo conceptual, en el sentido de que
ningun grupo a favor de los pueblos indigenas excluiria a los pueblos de sus necesidades asi

propuestas, sino que el problema seria de tipo operativo.

Es por esto que para los indigenas y los afroamericanos en Latinoamérica, hablar de
territorialidad, o sea del territorio como propiedad, como recursos, como base legal, como
derecho consuetudinario y finalmente como ancestralidad, es hablar de reivindicaciones

politicas y resistencia.
Dar¢ un ejemplo concreto de la historia brasilefia, asi como lo cuenta Bruce Albert (2004).

En la Amazonia del Brasil, desde el Golpe de Estado de 1964, los territorios
indigenas se han visto modificados por extension y privilegios, a través una
serie de modificaciones legales al “Estatuto del Indio” (Ley 6001). Hasta 1994,
cuando el gobierno de Cardoso, elegido en ese aiio, y buscando votos y apoyo
en parlamentarios amazonicos a su politica de reformas neo- liberales, modifico
por quinta vez el estatuto decidiendo legalizar las tierras indigenas del pais en
un plazo de cinco ainos. La FUNAI (Fundagcao Nacional do Indio), creada en
1967, reconocia en 1981, 308 tierras indigenas con 400. 000 km cuadrados,
numero que en 1996 llega a 554 con 947. 000 km cuadrados (ibid.: 226).

Lo que ha influido este acrecentamiento de tierras indigenas en el caso brasilefio, y que vale
y se repite en todo Latino América, es la multitud de organizaciones indigenas, asociaciones

proindigenas, ONGs y organizaciones multilaterales como la ONU, y agencias de
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cooperacion internacional para el desarrollo. Propiamente en Brasil hasta 2004 existian 109

organizaciones indigenas.

Estos datos nos permiten reflexionar sobre como las dindmicas territoriales indigenas, y por
ende sus complejas estrategias identitarias son el fruto no solo de casos singulares, sino de
una interaccion entre fendémenos globalizados y episodios localizados que se inscriben en

una complicada politica global.

Siempre llevando el caso brasilefio a un discurso méas amplio que incluye todo
Latinoamérica, podemos afirmar que a través de las categorias “comunidad” y “tierra
indigena” -categorias construidas a través de diversas reformas y estatutos en varios paises-,
una vez reconstruidas a nivel no gubernamental por las reivindicaciones locales, estas

categorias han ayudado a formar a los actuales lideres indigenas.

Un ejemplo concreto, nos lo ofrece nuevamente Bruce Albert (238-241), este es el de los
Kayapd de la Amazonia brasilefia, quienes se reunieron en febrero de 1989 en Altamira

contra un proyecto de unos diques financiados por el Banco Mundial.

La construccién de los diques en el Rio Xingt habia llevado a la destruccidon de los
territorios indigenas del area afectada. Fueron 500 los Kayapd, y alrededor de 400 las
personas no indigenas entre representantes de ONG- indigenistas, periodistas etc., quienes

participaron.

En esta ocasion la estrategia de los lideres Kayapo, utilizada y puesta en escena a través de
los medios de comunicacion que tuvieron a disposicion, fue la de reproducir un espacio
cultural propio Kayapd, incluido la creacidon de aldeas como las propias de la comunidad,
dentro de un contexto que en realidad, dado el envolverse de actores de varias instituciones,

se habia vuelto internacional.

El discurso culturalista y ecologista en portugués se hizo llevando la realizacion de un ritual
en lengua Kayapd, lo cual sirvido de estandarte y de bandera para una lucha movilizada

contra la empresa Electronorte.

El neo-ritual en realidad no era del todo nuevo ya que se nutria de la “ceremonia del maiz
nuevo”, se trataba de un ritual de la cosmologia Kayapd, de iniciacién y de renovacion
productiva que involucra al medio ambiente, las cosechas, la armonia del cosmos y a su vez

la sociedad humana.
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El ritual sirvio para expresar la contrariedad de los Kayapo por la destrucciéon del territorio
que los diques presuponian; el punto algido es que, aunque se tratdé de un ritual que
normalmente es comparado y “entendido” solo por y en las comunidades que lo realizan en
sus tiempos ciclicos y en su contexto, en esta ocasion resulté un elemento mediador entre
los indigenas, los blancos presentes y toda la sociedad que los siguid a través de los medios

de comunicacion.

(Por qué un ritual ha sido tan importante en la mediacion de un contexto tan problematico e

importante?

Lo mas dificil, hablando de pueblos indigenas y afrodescendientes, es subordinar las

categorias analiticas econdmicas a la categoria étnica.

“Cuando hablamos de territorio, es necesario verlo en su pluridimensionalidad
y en todos sus factores, cuales son: la larga duracion, la dimension historica del
estado (colonial/imperial y neoliberal globalizado), la dimension ecologica y
epistemologica con el paisaje y la dimension cosmologica o ideologica”
(Varese, 2008: 48).

La comunidad de base y la aldeana han logrado mantener una continuidad cultural de su
vision y practica del espacio ocupado y productivo. Esta reproduccion es el eje del poder a
nivel local y de la resistencia frente a fuerzas extra- comunales. El territorio, la tierra, los
recursos y la naturaleza son intrinsecamente vinculados a la practica social de la comunidad.
La comunidad es el lugar donde se ha nacido, donde nacieron los ancestros, es el espacio
donde, a través de referencias cosmoldgicas, la identidad individual y colectiva se

construye, donde el sentido de la comunidad toma fuerza.

Elisabeth Cook-Lynn, indigena lakota nos habla del “lenguaje del lugar” (Varese: 50). Cada

palabra, objeto, animal o paisaje desde su espacio familiar evoca la red cosmica total.

El topos mas que el logos: el lenguaje cultural indigena estd lleno de toponimias que
expresan la diversidad bio-cultural (ibid.: 50), la logica de la cosmologia es cosmocéntrica,
lo que se toma de la tierra tiene que ser devuelto, lo que hoy doy a la tierra y a mi gente me

sera devuelto.

Es el principio de la diversidad, de la reciprocidad y de la complementariedad, una
“ecologia moral”, o sea el derecho de cada miembro de la comunidad a la subsistencia, a un

lugar en el territorio bajo jurisdiccion indigena, a un espacio para vivir, producir, reproducir
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y consumir. La ecologia moral considera el medio ambiente como bien de uso limitado y

regulado por un pacto cosmico que involucra a todo el universo viviente (ibid.:53-54).

Para explicarlo a través de Levy- Strauss, las categorias especificas y los mitos pueden
servir para organizar el espacio, y se puede observar una extension territorial y geografica

del sistema clasificatorio (Levy- Strauss, 1996: 183).

E. Smith Browen (ibid.:19-20) narra su sorpresa al llegar a una tribu africana y ver como

todos los habitantes, incluidos nifios, conocian cada variedad botanica de los alrededores.

Conklin, el cual investigd en la Rhodesia del Norte, explicé como el contacto y la relacion
entre hombre y ambiente estaba constantemente elaborado por el indigena. Asi, describe
como durante un viaje por el bosque de los Hanu, el indigena Langba utilizaba todo su
conocimiento sobre plantas y frutos para comer, para curarse, para defenderse de los

insectos etc. (ibid.:20).

Las indigenas, con sus conocimientos y nomenclatura de la naturaleza que los rodea,
encuentran una harmonia entre cosas, seres, animales etc., para hallar a su vez un principio

de orden en el universo.

En muchas zonas de América del Norte, desde Alaska hasta California, hay ejemplos de
geografia mitica y de topografia totémica. Los Penobscot del Maine por ejemplo, entre
muchos otros grupos de nativos americanos, interpretan los aspectos fisiograficos del
territorio en funcion de las peregrinaciones de un héroe llamado Glustabe. Asi una parte de
la montafia es para los Penobscot, la olla donde el héroe cocind, otra representa las entrafias

del animal que se comid, etc.

En el Sudan también se ha aislado en todo el valle del Niger un sistema mitico- geografico
que logra entablar relaciones entre los distintos grupos tribales en un espacio bien limitado

(ibid.: 22).

La concepcion amerindia supone una unidad del espiritu y una diversidad de los cuerpos. La
cultura representa la forma de lo universal, la naturaleza la forma de lo particular. El
perspectivismo amerindio tiene en el mito su lugar geométrico (Viveiros de Castro: 2004:

38, 41).

Los estudios ecologicos y etnoecologicos efectuados sobre la biodiversidad de la selva

amazonica, han demostrado como los indigenas han adaptado esa bio- diversidad a sus
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necesidades, y que en las zonas humanamente mas pobladas hay mas diversidad de especies

de fauna y de flora.

Se ha demostrado, segun Descola, como no solo los conocimientos botanicos y agricolas
han mantenido el equilibrio del ecosistema, sino sobre todo el conjunto de creencias

religiosas y sus mitologias (Descola: 60-65).

Aunque en condiciones naturales distintas, como por ejemplo en el bosque boreal, donde a
diferencia de la selva tropical, existen menos tipos de especies animales, coexiste en ambas
zonas una cosmologia que entiende las especies animales y las plantas igualmente en

relacion con los seres humanos, y no como opuestas.

De manera similar a la Amazonia, en Canada se concibe a los seres animales como personas
con un alma. Los indigenas de la regidén sabatica por ejemplo, expresan sin ninguna
metafora la idea de que la caza es una interaccion social entre los animales y el hombre, por

(13

eso es que hay que evitar masacres o inutiles sufrimientos (ibid.: 30). Es asi como: “el
animismo puede ser visto no como sistema de categorizacion de las plantas y de los
animales, sino como un sistema de categorizaciéon de los tipos de relaciones que los

humanos mantienen con los no- humanos” (ibid.: 32).

Segun Descola, el animismo por un lado y el totemismo por el otro, entendido en sentido
Levistraussiano como un sistema que se sirve de las categorias elementales de la estructura
social para ordenar conceptualmente la relacion de los hombres con las especies vivas y de

la relaciones entre estos Ultimos, constituyen la identificacion entre los propio y lo ajeno.

Sin embargo la percepcion del territorio y el espacio por parte de las sociedades amerindias,
no puede desvincularse de los propios procesos territoriales desarrollados a partir de la

colonizacidén de América.

Como lo sefala Gilberto Giménez (2000), existe una fuerte corriente de pensamiento en
Occidente que plantea que la globalizacion socio-econdmica ha conllevado una
“desterritorializacion” o “deslocalizacion” de los procesos econdmicos, sociales y

culturales™.

La mundializacion de la economia habria asi inducido — seglin esta corriente — la disolucion
de las fronteras, el debilitamiento de los poderes territoriales (incluidos los de los estados

nacionales), la muerte de los particularismos locales y la supresion de las “excepciones
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culturales”, imponiendo en todas partes la logica homologante, niveladora y universal del
mercado capitalista. De esta vision surge el término “aldea planetaria” o ‘“aldea global”,
pues la fuerza y extension de la globalizacion habria oscurecido la relevancia de las regiones
y los estados-naciones, remplazandolos por redes transnacionales de cardcter comercial,

financiero y massmediatico.

Continia Giménez argumentando que las grandes trasnacionales, no existirian sin los
estados centrales, pues tienen una base nacional. La mundializacién antes que borrar del
mapa los territorios interiores considerados en diferentes escalas — lo local, lo regional, lo
nacional, etc. —, las necesita como soporte y punto de relevo de su propia expansion. Es
importante comprender que se encuentran sobre determinados por la globalizacion, y

transformados en la modernidad.

Los territorios no han desaparecido a pesar de lo que muchos tedricos de la globalizacién
han ponderado. Los territorios internos persisten y por ende las identidades socio-
territoriales. Quizas lo que ha sucedido mas bien es que el territorio ha perdido su caracter
totalizante y su orientacion univoca, como horizonte ultimo de los individuos y los grupos.
Las comunidades indigenas asi como algunos movimientos sociales tienen como concepto

integral de su discurso reivindicador al territorio.

Un conocido ejemplo de esto nos lo da el Movimiento de los Trabajadores Rurales Sin
Tierra (MST), un movimiento politico-social brasilefio de inspiracién marxista y quienes

buscan la reforma agraria.

Este tuvo su origen en el régimen militar brasilefio de los afios 70 y en la reforma agraria
impuesto por este, a través de la cual se buscaba colonizar tierras en regiones distantes y asi
captar el excedente de produccidon. Contrario a esto el MST, busca la redistribucién de las

tierras improductivas.

El MST nace como producto de la conjuncién de distintos factores socioeconomicos
consecuentes del periodo 1970 a 1985: el proceso de concentracion de grandes extensiones
de tierra, latifundios, en propiedad de pequefios grupos de la sociedad, lo que fomentd en
Brasil gran aumento y empobrecimiento de los pequefios campesinos; el proceso de
transicion conservadora de la dictadura militar que animé a los campesinos a organizarse; la
labor pastoral de la Iglesia Catolica, en particular de la Comision Pastoral da la Tierra, en

busca de transformaciones de las desigualdades sociales y por ultimo de luchas aisladas por
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la tierra que empezaran a ocurrir en distintos estados. En este proceso de articulaciéon del
movimiento de reforma agraria, se decide fundar el MST a nivel nacional en un congreso
celebrado en enero de 1985, en la ciudad de Curitiba, estado de Parand, con la participacion

de 1.500 delegados de todo el pais'?.

Entre las multiples estrategias desarrolladas por el movimiento estd el desarrollo de un
proceso educativo. La escuela de los Sin tierra es una escuela rural. Cuenta con mas de
1.600 escuelas en los asentamientos, con mas de 160.000 alumnos, y mas de 3.500

profesores (Delgado, 2002: 9).

Se podria decir que la propuesta educativa del MST esta construyéndose sobre los siguientes

pilares:

1) Es una propuesta de pedagogia sociocritica. Los temas sobre los que se incide de manera

insistente son:

e En una sociedad de clases, la escuela es un vehiculo para implantar la ideologia
dominante.

e Los contenidos y métodos de la escuela oficial estan pensados para mantener el orden
establecido.

e El trabajo educativo es una actividad politica que coadyuva en el proceso de
transformacion social.

e La educacion en los asentamientos y campamentos del MST es un proceso de

elaboracidon de conocimiento que siempre parte de la propia realidad vivida.

2) La escuela es parte indisoluble de la vida del conjunto de todo el asentamiento. Las
familias participan en todas las actividades de la escuela y viceversa;

3) Una pedagogia ligada al conflicto, entendida como la lucha de todos, como proceso de
liberacion y mejora colectiva a través de la conquista de la tierra. Y también al conflicto
de sus propios asentamientos sobre los que se intenta hacer constante reflexion;

4) La escuela para los Sin Tierra es un reflejo en micro de la organizacion de todo el
asentamiento;

5) Es una pedagogia de accion. Los educadores precisan asumir de un militante social

activo;

' http://movimientos.org/cloc/mst-br/
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6) Es una pedagogia nueva de raices liberadoras; (Giménez, 2000). El principio educativo
principal no es otro que concebir el propio movimiento como una gran escuela y cada
campamento como un espacio educativo. Es la escuela itinerante. Es la escuela en

movimiento (Delgado, 2002).

Otra experiencia es la que nos presenta la nacion Wayu, quienes habitan un territorio
comprendido entre Colombia y Venezuela. En acompafiamiento con el Ministerio de
Educacion de Colombia, y la Secretaria de Educacion de la Guajira, han desarrollado un

proyecto etnoeducativo llamado Anaa Akua’ipa.

Esta iniciativa ha favorecido a 1.175 estudiantes y a 47 directivos docentes, etnoeducadores,
autoridades tradicionales y lideres, entre otros, de 10 de los 15 municipios de La Guajira y
es el resultado de un proceso de concertacion con la comunidad. Anaa Akua’ipa (bienestar
en su propio territorio) se convierte en una guia de los procesos educativos del pueblo
Wayuu que recoge las experiencias de mas de 25 afios en procesos etnoeducativos
desarrollados en algunas de sus rancherias y enriquecido por procesos de formacidon docente
y practica pedagogica de etnoeducadores que integran la Mesa Técnica Departamental de

Etnoeducaciéon Wayuu.

A partir de este modelo, el proceso de formacidn de nifios, nifias y jovenes Wayuu es guiado
desde su plan de vida en contextos interculturales como el hogar, los centros etnoeducativos,
las aulas satélite, el territorio, las zonas de pastoreo y cultivo, las fuentes de agua, el
cementerio y los velorios, entre otros. El proceso es acompafiado por sus abuelos, miembros

adultos de la comunidad y etnoeducadores.

Su ensefianza se basa en métodos vivenciales que les permiten el desarrollo de competencias
como la interpretacion de la historia y los origenes del territorio, la apropiacion de
conocimientos y saberes propios, asi como de concepciones diferentes a las de la
comunidad, la lectura y escritura de textos, el desarrollo de actitudes, aptitudes, habilidades
y destrezas para la convivencia y la interaccion social y capacidades de conocer y aplicar

procesos matematicos propios del contexto cotidiano.

A través de ellos se les inculcan valores como la responsabilidad, la reciprocidad, la
compensacion, el respeto, la solidaridad, la honestidad y se les ensefia el equilibrio entre el

bien y el mal.
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Este proyecto etnoeducativo contempla conocimientos de vital importancia para la
comunidad Wayuu como arte, tradiciones, el sistema numérico Wayuu, las manifestaciones
artisticas, deportivas y recreativas, la estructura social, econdomica y politica y los recursos

. . 13
naturales renovables y no renovables presentes en estos territorios, entre otros.

13 http://www.aulaintercultural.org/mot.php3?id_mot=8
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1.5 Lo local y lo global en la educacion

Esta tesis de doctorado quiere problematizar la congruencia de las universidades
interculturales que se han ido conformando en América Latina desde los afios 90 hasta el dia

de hoy.

Existen nuevas formas de relaciones sociales en este mundo global que han influido en las
realidades locales y regionales. Nuevas formas sociales que quieren la inclusiéon en un
mundo siempre mas rapido y aparentemente mas cercano, donde también la exclusion y las

desigualdades se aceleran proyectandose hacia las distintas realidades.

Este trabajo de tesis pone la lente en un fendmeno donde este proceso de inclusion y

exclusidn es privilegiado: la educacidn en el ambito intercultural.

La educacidén intercultural -en el contexto mexicano y desde mi perspectiva- equivale a la
nueva educacion indigena con objetivos redirigidos (o quizas los de siempre): alcanzar un
aprendizaje con la construccién de conocimientos significativos que parten desde una
practica social que ve al individuo como protagonista activo de participacion con su vida y

su ambiente.

Se fundamenta el aprendizaje de los estudiantes mediante un dialogo de saberes, un
entrecruzamiento de conocimientos generados por la interrelacion entre la cultura, la
cosmovision, los valores, las habilidades, las costumbres y organizacidon que se transmiten
en la comunidad de pertenencia, junto a una experiencia reflexiva de investigacion en las

propias comunidades.

Es asi como se busca seguir una linea de planificacion -observacion-, reflexion, y finalmente

de evolucién desde y hacia la comunidad de los saberes aprendidos.

Se descubre lo global en lo local- comunitario, se vinculan acciones de comunicacion,
organizacion y capacidad comunitaria tomando los saberes de la colectividad para acercarse

y apropiarse de la propia comunidad.

Las universidades interculturales, después de la etapa de la educacion bilingiie intercultural,

se presentaron como el nuevo sistema educativo innovador.

La post- modernidad, que conlleva implicitamente la nocién de diversidad cultural, en

tiempos de globalizacion se vuelve aun mas compleja.

78



Lo local y lo global en la educacion

La cuestion de la identidad- alteridad en un mundo global, siempre mas répido, puede diluir
y a veces concentrar las diferencias. Si nos remitimos simplemente al ambito estético de
modas o de estilos, podemos percatarnos del cdmo el mundo rural, por ejemplo, puede
acercarse a lo urbano copiando estilos de ropa, de peinado, de musica, etc.; muchos looks
(Canevacci 2001) y puestas en escena (Delgado, 1992) en mundos que aparentemente
pueden ser contrarios. Sin embargo, las relaciones de poder que se han establecido entre el
campo y la ciudad, entre lo urbano y rural, propiciando una jerarquizacioén y desigualdad,
donde lo urbano se considera superior a lo rural, no permite que el fendémeno se dé a la
inversa, es decir, no presenciamos un proceso donde se ruralice la ciudad, o los “citadinos”

busquen emular a los “campesinos”.

Estas diferencias se ven acentuadas por las velocidades de los flujos, principalmente en la
economia, agudizandose la lejania entre mundos ya de por si muy desiguales. Citando a
Turaine (1997), las identidades, en este orden de ideas, pueden verse mas que por su ser,

que por su hacer.

Retomando el caso especifico de los pueblos indigenas americanos, vemos como los
conocimientos que les son propios han sido parte de sus procesos histdricos, y han sido
ademas puestos en entredicho a través de las relaciones de poder y de dominacidon que
lamentablemente han situado dichos conocimientos, desde la conquista, en el lado de la

marginacion. La educacion formal'

de los indigenas ha tenido escaso eco dentro de las
comunidades, por el contrario ha continuado perviviendo la cultura y el conocimiento social

transmitidos por la familia y la comunidad.

Gracias al éxito de lo no formal, a lo largo de estos afios han crecido notablemente muchas
universidades o Escuela Normales Bilingiies en toda América Latina. Tan so6lo en el caso de
Meéxico nos encontramos con dieciséis en un lapso de apenas 10 afios. Algunas han nacido

por iniciativa de las comunidades mismas, otras por parte del Estado.

Sin embargo el proceso estd mostrando dificultades y le espera aun un largo camino, pues
dichas universidades continuan en construccidn; este es un proceso que se inserta en las

dindmicas de sus propias comunidades y a la vez quiere emerger en el mundo global.

' Por formal se entiende la educacion de la sociedad hegeménica.
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La lucha se da manteniendo una estrecha dialéctica entre los conocimientos y los contextos
socio-econodmicos individual y comunitario, fortaleciendo la identidad indigena, practicando
su reproduccion social, étnica y cultural y permitiéndoles ser participes a nivel nacional y al

mismo tiempo luchar por sus derechos en el mundo global.

La educacidn se hace relevante en la creacion de nuevos individuos que quieren influir en lo

global a través de su influencia en las comunidades, en lo local y en las regiones.

Uno de los aspectos de la globalizacion se vierte en dos dimensiones, una hacia la

homogeneizacidn, la otra hacia volverse heterogéneo (Manuel y Castells, 2007).

La globalizacion implica representaciones siempre en disputa: la identidad y la otredad
(Preciado, Ortiz y Gaytan 2004: 135), queriendo que las diferencias se pongan bajo un

marco de derechos universales y particulares a la vez.

En cuestidon legislativa estos aspectos se interponen entre ellos de manera incongruente y
paraddjica. Es el caso de las leyes sobre Autonomia indigena que se solapan con las leyes
gubernamentales nacionales y locales generando la inaccesibilidad a dicho derecho

autéonomo.

La interculturalidad en este contexto global-local en cuestiones de educacién y de derechos
indigenas, sirve de modelo de tolerancia y de comunicacion, reconociendo la pluralidad
general en los varios contextos locales principalmente a través de la visibilizacion de los

pueblos.

La interculturalidad se proyecta como la solucidn para la construccién de una sociedad
incluyente, otorgdndole un papel central y positivo a la diversidad como la Ginica manera

posible de creacidon de una nueva sociedad.

Asi, la interculturalidad es vista como la nueva apuesta politica para obtener un dialogo de

saberes entre “diferentes” diferencias.

Lo global y lo local son términos entre si indisolubles y articulados. Construyen una
relacion entramada que se despliega a través de instituciones intermediarias, como la
escuela, los sindicatos, las familias, los gremios y la iglesia entre otras. Todas estas
instituciones sociales establecen y construyen redes conectando lo global con lo local. Es

asi como la escuela juega un papel fundamental en el discurso de la globalizacion.
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A través de la escuela aprendemos que es un sistema politico, a través de sus clases
aprendemos que es la democracia y también otros valores que, con el tiempo, cada sociedad

va elaborando.

Como la familia, la escuela es una institucion particular que nos ensefia en términos
universales; cambian los profesores, cambian los estudiantes, pero la escuela sigue con su

modelo, porque esta concebida para un colectivo, no para particulares.

El escenario escolar reconoce la participacion, pero no hay igualdad de derechos, los
estudiantes no son como los profesores. Sabemos que en las instituciones de cualquier tipo,
social, de estado, de caracter politico, siempre nos encontramos delante de sistemas

jerarquicos.

La escuela, funcionando como una instituciéon con o6rdenes y jerarquias, sea la “clésica-
occidental- urbana” como la “intercultural-anti-occidental- rural” (ej. UVI de Espinal)

prepara de manera contradictoria a una sociedad en si misma también contradictoria.

La escuela, a través de un discurso meritocratico tiene (jdeberia de tener!) la funcion social
de legitimar la sociedad nacional dentro de las tendencias globales de amplio mercado

produciendo identidades nacionales.

Pero la escuela no estd regulada sélo por el sistema estatal, la escuela es también de caracter
supranacional, miramos por ejemplo la UNESCO, o el plan actual universitario denominado

Bolonia, que fomenta el modelo de “universidades europeas”.

Aparentemente no existe mas el colonialismo europeo o anglosajon como lo hemos definido
habitualmente, sin embargo existen formas aparentemente indirectas de influir en distintos
ambitos sociales. Este es el caso de empresas que ofrecen educacién a través de
financiamientos. En el caso de América latina, bancos espafioles y norteamericanos ofrecen
apoyos a estudiantes de pos-grado determinando y limitando los objetos de estudio y los
parametros de las investigaciones que tienen que llevar a cabo. Es el caso de la Fundacion
Ford y Banco Mundial. A su vez tenemos otros ejemplos de control y de influencia
“indirecta”. Tomemos como ejemplo a la multinacional del fast food “Burger King” que
abri6 varias escuelas para formar a sus empleados, asi como la “Coca Cola” que ha dado

fondos para la construccion de aldeas como si de una casilla del Monopoly se tratara.
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En palabras de Serge Latouche, “los blancos han desaparecido del escenario pero siguen

dirigiendo los hilos de atras del telon” (Latouche 992: 10).
Volviendo al tema de la escuela intercultural retomo las palabras de Enrique Santamaria:

“Hay un continuo y reiterado referirse a la “educacion intercultural”, como si
con su sola evocacion, la escuela, esa institucion moderna que a lo largo de su
corta historia ha cumplido una funcion de integracion cultural de las
poblaciones que han caido bajo la tutela del Estado moderno con el que se
desarrolla, se convirtiera por arte de magia en la herramienta optima para  la
construccion de una sociedad tolerante y respetuosa con las diferencias
culturales.” (Enrique Santamaria 1998:14)

El profesor Santamaria hace referencia en este parrafo a la realidad de las escuelas modernas
espafiolas, enriquecidas con un escenario multicultural, dada la reciente ola migratoria a
Espafia, asi como por todo el panorama de inmigracion de la Europa mediterranea a partir

de los afios 80 y 90.

Es interesante ver como la misma frase de Santamaria encaja perfectamente, a distancia de

diez afios, con la actualidad mundial y mexicana.

Ademads, esto me lleva a subrayar el proceso en que se pasd de llamar dinamicas
multiculturales a interculturales, planteando a la interculturalidad como la solucién de la
problematica que representa la multiculturalidad. Para el caso de México, la pregunta es: en

el mismo juego de la globalizacidn ;coémo participa el Estado nacion mexicano?

A través de la SEP, México apoyd e institucionalizd las primeras universidades
interculturales y las que ya existian, como la de Chiapas; sin embargo no lo alcanz6 con la
de Sinaloa que no quiso participar, hubo también problemas con la Intercultural de
Guerrero que, una vez institucionalizada y dirigida por la SEP, muchos maestros expresaron
su inconformidad y decidieron renunciar, aunque continuaron de manera auténoma

impartiendo clases en las comunidades.

La SEP acudi6 a resolver una problematica educativa, puesta a la luz a partir de la segunda
mitad del siglo XX por varios movimientos sociales. Sylvia Schmelkes fue promotora de la

educacién intercultural en México desde su cargo de Coordinadora General de Educaciéon
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Intercultural y Bilingiie en el periodo de creaciéon de estas universidades (2001-2006

PRONAE").

El argumento principal para implantar las universidades interculturales fue principalmente,
segun la SEP (2006), que los jovenes de sectores marginados y rurales, y de minorias
étnicas quedan excluidos de la educacidn superior. Sin embargo este no era el Unico
argumento. El Estado ademas no habia contemplado proyectos educativos de nivel superior

especificamente indigena.

A través del nuevo proyecto de Institucion de Educacién Superior (IES) se pensé que la
necesidad de los jovenes indigenas era el poder tener una universidad que respondiese a la
supuesta voluntad de formarse en el marco de las diferencias culturales, por eso gestd las

universidades interculturales.

“Su objetivo consiste en que, a través de las funciones propias de una institucion
universitaria, se recuperen y difundan los elementos vitales de las culturas que han
confluido en la conformacion del México actual, y que se aprenda a respetar sus aportes y a

utilizar convenientemente sus conocimientos en beneficio del desarrollo”. (SEP, 2006: 21)

El modelo educativo que se configura a través de esa anhelada recuperacion de la cultura
indigena empecera a llamarse Intercultural, por eso los autores del texto de la SEP contintan

explicando como:

“(...) el enfoque intercultural se convierte en fuente privilegiada de aprendizaje
a la vez que en proposito educativo. Su finalidad es preparar a jovenes y adultos
indigenas para que sean agentes activos de su entorno, a través de nuevas
oportunidades de educacion que vinculen saberes y experiencia acumulados con
la nuevas oportunidades de desarrollo que ofrece la sociedad actual” (SEP,
2006: 22).

Mucho podria ser cuestionado frente a esta afirmacién, ;jacaso esta declaracion no entrafia el
complejo problema de la integraciéon de las comunidades subalternas en el interior de la
sociedad hegemonica? El tono marcadamente positivo y conciliador con el que est4 escrita
esta, oculta en cuatro lineas las contradicciones que se establecen en el proceso de
aceptacion de la multiculturalidad, como lo es ante todo la aceptacion por parte de la

sociedad hegemonica de los saberes y practicas de los demds grupos étnicos que la

' Programa Nacional de Educacion.
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componen. Por otra parte se le sigue dando continuidad (dentro de un nuevo marco) a una
posicidn etnocéntrica que defiende lo moderno y lo desarrollado como un modelo para
implantar (con algunas variantes) en las comunidades indigenas, evidenciando que al final
son, a este modelo y su cosmovision, a los que hay que integrarse. Asi, esta postura en
ultimas, sigue limitando la independencia y la capacidad autonoma de las comunidades
indigenas. Se considera asi, que sin ser capases de integrarse al sistema mayor estas son

incapaces de desarrollarse.

Por otra parte un punto que compromete la autonomia de las comunidades indigenas es el de
la propiedad de la tierra. Las comunidades se han visto sometidas a una expropiacion
continua de sus territorios desde la llegada de los europeos a Ameérica, limitando los
espacios para desarrollarse como comunidad y para ejercer las practicas culturales que les
son propias a su cosmovision. No se puede ignorar el hecho inminente de que no puede
existir autonomia sin territorio, no puede existir autonomia sin espacios para ejercerla ni

concebirla.

Dejaré criticas y reflexiones para el ultimo capitulo de esta tesis, pero quiero anticipar algo

que la SEP misma considera en su introduccion:

“Asi, surgen algunos cuestionamientos que conviene considerar. Al ser la
universidad la institucion idonea para integrar en su seno la esencia de las
culturas existentes en el mundo entero... jPor qué seria necesario crear una
nueva institucion apoyada en la denominacion complementaria de
intercultural?, jpor qué no aprovechar los espacios generados en las
universidades existentes para recibir y estimular el desarrollo de las
expresiones y manifestaciones lingiiisticas y culturales de los pueblos
indigenas? Con la creacion de nuevas instituciones de este tipo... ;No se
provocaria una nueva forma de exclusion social para los jovenes indigenas o
para los jovenes de otros sectores sociales?” (SEP, 2006:21).

84



Sobre las universidades interculturales

1.6 Sobre las universidades interculturales

Este trabajo de investigacion nace dentro del marco de mi proyecto de tesis de Doctorado en
Antropologia social y cultural como estudiante inscrita en la Universidad de Barcelona en
cotutela con la Universidad “La Sapienza” de Roma en el Doctorado de “Teoria e Ricerca

Sociale”.

Mi investigacion pretende abordar desde una perspectiva de investigacion socio-
antropologica un contexto nacido entre la globalizacion y la tendencia a la homogeneizacion
de la educacion, tema que suscita amplio debate politico y candentes debates actuales sobre
lo Intercultural y sobre uno de los productos de esos discursos, hago referencia a las

Universidades Interculturales de México.

Actualmente en el estado mexicano existen once universidades interculturales'®. Nueve de
estas son reconocidas e impulsadas por la Coordinacion General de Educacion Intercultural
y Bilingiie de la SEP (Secretaria de Educacién Piblica) y tres privadas.!” El proyecto de

crear dos mas es parte de la propuesta del presidente Felipe Calderdn.

Las instituciones se crearon mediante un convenio estipulado entre los gobiernos de los
estados, con un financiamiento mixto federal-estatal y cuyo monto depende cada afio del

presupuesto aprobado por los legisladores.
La SEP organizd y creo las universidades interculturales por las siguientes tres razones:

1) Escasez de educacidn, principalmente publica, para la poblacion indigena, la cual

representa el 1% de la poblacion nacional.

' Universidad Intercultural de Chiapas (UNICH); Universidad Auténoma Indigena de México (UAIM);
Universidad Veracruzana Intercultural (UVI); Centro de Estudios Ayuuk-Universidad Indigena Intercultural
Ayuuk (CEA-UIIA), Universidad Intercultural Maya de Quintana Roo (UIMQROO); Universidad
Intercultural del Estado de Guerrero (UIEG); Universidad Intercultural Indigena de Michoacan (UIIM);
Universidad Intercultural del Estado de Tabasco (UIET); Universidad Intercultural del Estado de Puebla
(UIEP);

"7 La primera universidad intercultural bajo la coordinacién de la SEP es la del Estado de México y se cred en
2003. Las Universidades privadas son: La Universidad Auténoma Indigena de México (UAIM) fundada el 5
de diciembre de 2001 por el Gobierno del Estado mexicano de Sinaloa con su sede principal en Mochicahui,
en el municipio de El Fuerte; una segunda, en Los Mochis, en el municipio de Ahome, y la tercera es la de
Oaxaca.
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2) Las demandas indigenas, las cuales han logrado modificar, en el afio 2002 la
Constituciéon de los Estados Unidos mexicanos, y en 2003 la Ley General de Derechos
Lingiiisticos y la Ley General de Educacién.

3) Para favorecer el desarrollo en las zonas rurales e indigenas.

Se levantaron, difundidas entre académicos, politicos y varios organismos, fuertes

objeciones al sistema de las universidades interculturales, que se resume aqui abajo:

a) Ser segregacionista y tener una modalidad de segunda categoria para los indigenas.
Este punto explicita los temores sobre el que a los indigenas siempre se les dard una
instruccidn de baja calidad, que no se compara a las de las otras universidades. En lugar de
llevar a los estudiantes indigenas, dandoles los recursos econdmicos necesarios, a los
centros urbanos y sus universidades, se les lleva a las universidades interculturales
directamente en la zonas rurales para calmar los 4nimos, se “les contenta” para evitar

protestas e insurrecciones, pero no se les dan unas verdaderas universidades.

No hay infraestructura, no hay maestros con doctorado, no hay organizacion y sobre todo
“no se mezclan las mentes indigenas con las mentes urbanas”, no se les brinda el
intercambio y la posibilidad de hacer una experiencia fuera de su propio pueblo. Uno de los
riesgos es la tendencia hacia una localizacion extrema de los problemas afrontados durante

las clases.

b) Existe el temor de que las Universidades Interculturales contintien con los mismos

modelos y por ende con los mismos errores de “las normales rurales”.

Todavia siguen existiendo en todo el pais 17 normales rurales. En este punto hay que hacer

un ejercicio histdrico sobre las politicas educativas planteadas por la SEP.

Es durante el gobierno del presidente Alvaro Obregon, el 20 de julio de 1921 que se crea la
Secretaria de Educacion Publica (SEP), entidad encargada de la administracion de la
educacién publica en todo el pais a través de la Federalizacion'® bajo la direccién de José

Vasconcelos.

18 El concepto en nuestro pais encierra una ambigiiedad segun la coyuntura histérica y politica, algunas veces
se refiere al esfuerzo del Estado por organizar la educacion en todo el pais y otras, por el contrario, el de dejar
el desarrollo y responsabilidad de la misma a las entidades federativas, dando lugar a que se hable de una
federalizacién centralizadora o de una federalizacion descentralizadora. Se centraliza un sistema
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La historia de las escuelas Normales a partir de 1921, ha presentado cambios muy
importantes para la carrera Normalista basados en las politicas educativas de acuerdo a los
proyectos de Educacion Nacionalista, Rural, Socialista, Unidad Nacional, Plan de 11

afios, Reforma, descentralizaciéon y modernizacidn principalmente.

“Una de las actividades prioritarias de los regimenes del periodo 1920-1934, fue la de
educar a la poblacion rural con la idea de trasformar desde abajo la estructura agraria del
pais, ante la imposibilidad de atacar directamente al gran terrateniente que ain poseia poder
economico y politico local, el Estado Mexicano utilizo las escuelas normales rurales, las
primarias rurales y las misiones culturales como elementos difusores de ideas nuevas en el
campo.” '’ La historia de las Escuelas Normales Rurales est estrechamente relacionada con
el surgimiento de Las Escuelas Normales Urbanas. Las Escuelas Normales Urbanas eran
pocas para satisfacer la demanda de las escuelas rurales, ademds de que los egresados no
reunian las caracteristicas necesarias para formar el tipo de maestros que se requeria en el

medio rural.

Es importante subrayar que el desarrollo de las normales se debid en parte a las escuelas
rurales, ya que trabajaban en comun acuerdo multiplicando el proyecto de educacién
nacionalista. Para satisfacer esta necesidad, se fundaron las Escuelas Normales Rurales la
primera se establecido en Tacambaro, Michoacan, le siguieron las de Molango, Hidalgo,
Acéambaro, Guanajuato e Izucar de Matamoros, Puebla. Posteriormente se fundaron las

bases que determinaron sus fines y organizacion.

descentralizado o se descentraliza un sistema centralizado. El concepto estd ligado al federalismo. Durante el
siglo XIX, no podemos hablar de un sistema educativo nacional, més bien la educacidén se desarrolldo de
manera auténoma en los estados y, cuando lleg6 a crearse la Secretaria de Justicia e Instruccion (1867), primer
intento de creacion de un sistema educativo, ésta regia solamente en el Distrito Federal y en los territorios.
Posteriormente, cuando se crea la secretaria de Instruccion Publica y Bellas Artes, en 1905, se mantuvo la
misma situacion, dejando que la educacion se desarrollara de acuerdo a las posibilidades de los gobiernos
estatales y municipales. Con la creacion de la SEP en 1921, se inicia un proceso que poco a poco va
centralizando la educacion nacional. A partir de 1958 se pretende iniciar un proceso en sentido contrario, el de
la desconcentracion y descentralizacion educativa, sin embargo no se puede aplicar, en 1969 se intenta
nuevamente sin €xito alguno. En el periodo 1970-1976 se crean 8 unidades de servicios regionales, de 1976 a
1982 se establecen las delegaciones de la SEP, de 1982-1988 se proyecta transferir los servicios educativos y
la relacion laboral de los maestros de educacidén bésica y normal a los estados, no se concluye. A partir de
1992, con la firma del ANMEB, se inicia el proceso contrario al que empez6 en 1921: la federalizacion
descentralizadora. Arnaut Alberto, (1998), La federalizacion educativa en México: historia del debate sobre la
centralizacion y la descentralizacidon educativa: 1889-1994, México, D. F: SEP y el Colegio de México.

' Miranda Lazarin, Federico. “Educacion rural y Sociedades: Las misiones Culturales en México: 1921-
1934.” En Alejandro Tortolero, (1994), Estudios Historicos, II. Coleccion CSH. Universidad Metropolitana
Unidad Iztapalapa, Division de Ciencias Sociales y Humanidades, p. 168.
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Era la finalidad de esas Normales preparar maestros para las escuelas de los centros
indigenas; mejorar la formacion de los maestros en servicio e incorporar al progreso del pais
a los nucleos de poblacion rural donde se establecian para cumplir con estos propositos, las
normales debian establecerse en la vecindad de una escuela rural que se aprovecharia para

las précticas pedagdgicas.

El plan de estudios que se componia de cuatro semestres, establecia que el primer afio
tendria un caracter complementario y pre-vocacional; en el segundo se impartirian materias
de cultura general y profesional, ademas de cursos de capacitacidn en agricultura y crianza

de animales. En Marzo de 1926, este plan se unifico para todas las Normales Rurales.

Con la fundacion de las escuelas normales rurales se graduaron un buen numero de
profesores, por lo que se consider6 que debian desaparecer las misiones culturales en 1937.
Sin embargo en 1942 se restablecen con un nuevo plan encaminado al mejoramiento

integral de la vida rural, permaneciendo cada maestro cuando menos tres afios en una zona.

Narciso Bassols en su segunda gestion al frente de la SEP introdujo cambios significativos
en la ensefianza rural, bajo la idea de que tanto las normales rurales, las centrales agricolas y
las misiones culturales formaran una estructura encaminada a apoyar "econdmica Yy
socialmente" a las primarias rurales y asegurar que el alumno fuera de procedencia
campesina. Esta nueva concepcion dio origen a la escuela regional campesina (Hurtado,

2002).

En este punto es importante anotar que la educacién laica en México se instauro durante la
presidencia de Sebastian Lerdo de Tejada. En los decretos establecidos por este la educacion

publica llegd a tener sus tres caracteristicas de obligatoria, gratuita y laica.

“Durante el largo periodo del porfirismo y de la Revolucion la educacion
publica conservo su cardcter de laicismo neutral, ajena, por una parte, a toda
doctrina religiosa y, por otra a cualquier andlisis de ella. Ahora bien, tal
laicismo estaba limitado a las escuelas oficiales, pues dejaba fuera de esa
obligacion a los establecimientos particulares” (Sotelo 1982: 237-238).

Durante la gestion de Bassols se suscitaron manifestaciones publicas que buscaban reformar
la ensefianza laica y darle un sentido socialista. El presidente Rodriguez era totalmente
opuesto al izquierdismo, y Bassols no estaba de acuerdo con que se cambiara el laicismo

pero si con que se le podia agregar el rasgo socialista.
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“Las iniciativas socialistas se incubaron no dentro de la tarea educativa sino de
la politica, en relacion con la proxima sucesion presidencial. El campo
escogido para lanzarlas fueron los congresos estudiantiles, que seguian los
lineamientos del Jefe Mdximo de la Revolucion” (Ibidem. 263).

Las primeras luces de una reforma socialista del Articulo 3° se hicieron presentes en el
campo de la politica electoral. Fue el Partido Nacional Estudiantil Pro-Cardenas quien
organizd en julio de 1933 y en Morelia, una magna convencién para proclamar la
candidatura de Ldzaro Cérdenas, y propuso la sustitucion de la ensefianza laica por la

socialista, desde la primaria hasta la licenciatura.

Algunos intelectuales, entre ellos Antonio Caso y el profesor marxista, Enrique Gonzalez
Aparicio se opusieron a que la Universidad Nacional se declarase marxista, pues pensaban
que por una parte constrefiia la libertad de céatedra, y por otra parte seria adoptar una

posicion anti-marxista. (Ibidem: 264-265)

Lazaro Cardenas (1934-1940) siguié la reestructuracion de la educacion rural secundaria
forjada por Narciso Bassols y Manuel Mesa Andraca entre 1931 y 1934 (durante la
presidencia de Abelardo L. Rodriguez).

El presidente Cardenas nombr6 a Ignacio Garcia Téllez como Secretario de Educacion
Publica. A este se le encomendo la tarea de definir la orientacion politica y pedagdgica que
deberia tener el Articulo 3°, asi mismo debia preparar los medios para implantarlo y

preparar a los maestros que debian aplicarlo.

En el Programa de Educacion Publica para 1935, comenzé por sefialar las caracteristicas
que la Escuela Socialista debia tener, estas son: emancipadora, unica, obligatoria, gratuita,
cientifica o racionalista, técnica, de trabajo, socialmente util, desfanatizadora e integral, y
por ultimo, se dedicaria especialmente a la accién educativa de la nifiez proletaria (Ibidem:

276).

La pedagogia socialista del gobierno de Cardenas, debia ofrecer los medios y organizar los
planteles para conducir a los obreros y campesinos desde las ensefianzas elementales hasta
los mas altos tipos de cultura técnica y profesional, buscando asi mejorar la técnica agricola,
asi como organizar sistemas de produccion colectiva. Se buscaba formar obreros calificados
para que las masas proletarias tuvieran una justa participacion en el aprovechamiento de las

riquezas que por derecho propio les correspondian.
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Se establecio el Instituto de Orientacion Socialista que se establecié para coordinar y

uniformar bajo una sola direccion la labor educativa en toda la Republica, tendria bajo su

cuidado el planeamiento de la técnica y tactica educacional y recabaria en las siguientes

tareas citadas por Sotelo (Ibidem: 277.278):
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Reforma de los planes de estudio, libros de texto y programas de clase, desde la
enseflanza preescolar hasta las profesionales dependientes del Estado.

Coordinacion de la labor educativa desde el punto de vista técnico y administrativo,
mediante convenios con los gobiernos locales.

Difusiéon de orientacion socialista entre el magisterio, la juventud y el proletariado,
estableciendo centros culturales en toda la Republica.

Jornadas culturales de desfanatizacidon, de combate de los vicios y a todas las formas de
explotacion humana, rebasando las aulas para solidarizar la vida escolar con el afan
emancipador de las masas.

Asistencia social por medio de jardines de nifios, casas para huérfanos, comedores
infantiles, etc.

Liquidacion del analfabetismo aprovechando las capacidades de los alumnos, profesores
y particulares.

Ensefianza indigena mediante la preparacion de profesores para difundir la cultura en
idiomas indigenas con brigadas de asimilacidn y centros de educacion indigena.

Instituto Etno-Demografico para la investigacién de las caracteristicas de cada nucleo
indigena para determinar los medios de su mas rapida elevacion.

Escuelas rurales: se establecerian 2.200 mas y se aumentarian 99 inspectores. Se
continuaria estableciendo escuelas “Articulo 123” en el medio rural.

Escuelas urbanas y semiurbanas: se aumentarian 88 maestros y se beneficiarian 4.400
nifios. Funcionaria el Centro Escolar Revolucion y otros en los barrios.

Escuelas para adultos: Fundacion de escuelas nocturnas y centros culturales segin las
necesidades regionales y la cooperacion de obreros organizados.

Escuelas regionales campesinas y centros agricolas: las ensefianzas técnicas agricolas se
escalonarian desde la Escuela Rural y la del Ejido a la Regional Campesina. Se revisaran
los programas de las escuelas centrales agricolas.

Escuelas normales: se reorganizarian las normales rurales y la Escuela Nacional de

Maestros para adaptar el aprendizaje al tipo de maestro socialista.
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e Ensefianza secundaria: se adaptarian sus programas y métodos; preparacion manual para
la produccidn; no enciclopedismo; orientacion socialista en historia del proletariado;
derecho revolucionario; geografia econdmica; higiene social, y etc.

e Educacion comercial dejaria su forma de actividad privada; practicas y conocimientos
cooperativistas; produccidn y distribucién sin intermediarios; economia socializada.

e Enseflanza técnico industrial a través de la seleccion y orientacidon profesionales y la
fundaciéon de la Escuela de Artes y Oficios, asi como nuevas escuelas técnico-
industriales, el Politécnico Nacional y escuelas de artes, industria y oficios.

e Ensefianza técnica superior mediante programas de materias agricolas, biologicas,
economicas y ciencias fisio-matematicas aplicadas.

e Institutos: Se creo el de Arqueologia, Etnografia e Historia. “En las iglesias retiradas del

culto se establecerian museos regionales.”

Asi también se establecieron centros de bellas artes, escuelas de arte, se le prestd atencion a
la propaganda cultural y a la publicidad. Se establecieron bibliotecas (50 en zonas rurales).
Se buscaria por otra parte la divulgacion sobre higiene. Se fundarian centros de educacion
para anormales y retrasados. Se fomentaria la educacion fisica como un medio para alejar a
la poblacion de los vicios y fomentar la solidaridad. Y por ultimo se buscaria una

reglamentacidn profesional.

T¢llez realiz6 planes similares a la antecedente administracion para las Escuelas Regionales
Campesinas (1936)*°, reformando totalmente las normales rurales (Britton 1976: 46). En
estas escuelas durante dos afios recibian capacitacion técnica y agricola como campesinos y

al tercer afio resultaban maestros.

0 «Resultado de la fusion de las escuelas normales rurales y de las escuelas centrales agricolas que habian
estado bajo la jurisdiccidn de la Secretaria de Agricultura y Fomento y que Bassols logrd pasaran al control de
la SEP, en base a un proyecto del ing. Manuel Mesa Andraca para lo cual se cred el Departamento de
Ensefianza Agricola y Normal Rural. Se logré con el apoyo de la naciente y combativa Confederacion
Mexicana de Maestros, con el objetivo de capacitar efectivamente a los maestros rurales para convertirlos en
mentores agricolas y de artes utiles. Sus egresados trabajarian un tiempo determinado como maestros rurales
dependientes de la SEP o como peritos agricolas del Banco Nacional de Crédito Agricola. Fueron instituciones
para ambos sexos, de preferencia campesinos, los estudios duraban cuatro afios: en el primero se completaba la
escuela primaria- la mayoria provenian de la primaria elemental, los dos siguientes se estudiaban la ensefianza
agricola e industrial y en el ultimo se estudiaba la enseflanza normal. Las escuelas contaban con dos anexos:
uno de investigacion, donde estudiaban el medio geografico, econdomico y social donde actuaba la escuela y el
otro de accion social, dedicado a difundir la accion de la escuela en el medio donde estaba establecida”.
Civera Alicia, (1994), "La formacion de lideres rurales en la escuela Regional Campesina de Teneria, México:
la identidad de los 'forjadores de posibles' bajo la educacidn socialista (1933-35)", ponencia presentada en el V
Encuentro Nacional y I Internacional de Historia de la Educacién, Ciudad de Puebla, México.
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Segtin los datos suministrados (Sotelo, 1982), a éstas se les dio un gran presupuesto, al
punto que en 1934 habia 10 escuelas con 900 alumnos, y para 1940 habia 33 escuelas con

4.116 alumnos.

Estas escuelas estaban impregnadas de un gran sentido social, pues la mayoria de sus
estudiantes era de origen campesino y regresaria a las comunidades rurales. Fue ineludible

la creacion de algunas escuelas agricolas elementales para preparar a los aspirantes.

Las primeras escuelas en seguir estos cambios se ubicaron en dos areas marginales: La
Laguna, en la parte norte central de México y la otra en Mezquital en el estado de Hidalgo,

un territorio otomi.

Ambas eran areas de prueba porque en la primera se presentaba el colectivismo, y en la
segunda la presencia indigena que se tenia y queria incorporar a la sociedad mestiza

(Britton, 1976: 43).

Ambas escuelas tuvieron cambios sustanciales, cada una tenia su terreno de campo para
cultivar por parte de los estudiantes; entre los adultos era obligatoria la cooperacién en la

construccidn y en la reparacion de los edificios escolares y se debia mejorar la salud.

La educacion propuesta por Lazaro Céardenas era una educacion socialista que se queria
implementar tanto en lo publico como en lo privado. Por ejemplo para poder abrir una
escuela privada se tenian que respetar algunas reglas como la no incorporacion de
funcionarios que tuvieran relacion con la iglesia, tampoco podia haber ayudas de tipo

religioso.

El 30 de diciembre de 1933, Excelsior publicaba un articulo en contra del proyecto de
educacidn socialista y en el mismo afio también la Universidad Nacional, aunque favorable
a una ideologia socialista, criticaba la Reforma educacional de Céardenas. En particular un
egresado de la Universidad Nacional en leyes, Efrain Moto Salazar publica un tratado
“sobre la decadencia de la libertad individual y la expansion de la autoridad del gobierno

implicita en la nueva ley” (Britton, 1976: 11).

Otro problema que causo la escuela normal rural fue la violencia, Cardenas proclamo actas
en las cuales se obligaba al ejército militar a proteger a los maestros de las escuelas rurales,

pero esto no evito asesinatos y violencia en general (Sotelo 1982: 281).
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La violencia en el campo era debida al hecho de que el maestro era, antes que educador, un
activista radical del socialismo y en la poblacién donde ensefiaba incluia acciones politicas;
estas intromisiones no fueron bien vistas por las autoridades locales y por los sectores mas

reaccionarios.

Ya en 1940 las Escuelas Regionales Campesinas habian fracasado por no ser competentes
en los complejos aspectos del abanico social y economico al cual habia que hacer frente y

terminan siendo cerradas.

Pero el aspecto mas importante del gobierno Cardenas, relacionado a las Universidades
Interculturales, estd en la discusion acerca de la politica educativa indigena. El presidente, a
través de la creacion del Departamento de Asuntos Indigenas (1936) y el Departamento de
Educacion Indigena (1937) dirigido por Carlos Basauri, pone en la practica una serie de

medidas especificas para la poblacion indigena, sobre todo en el tema de educacion.

“Se formo umn sistema que incluia escuelas primarias con internado y
actividades de mejoramiento y defensa de las comunidades. Se tomaba como
base la lengua materna, pero de ella se partia para la castellanizacion, pues se
trataba de “mexicanizar al indio”..."" (Ibidem: 291).

El Departamento se constituyé como un ente protector de las necesidades del indio ante los
gobiernos municipales, estatales y federales. Se encargaba de gestionar las peticiones sobre

la introduccion de agua, dotacion de tierras, construccidon de caminos, presas y escuelas.

Se organizaron ocho congresos indigenistas, a los cuales asistia personalmente el presidente
Céardenas. Como culminacion de estas actividades se organizd el Primer Congreso
Indigenista Interamericano, en Patzcuaro, Michoacan, ocasidon en que pronuncio el siguiente

discurso:

“Al indigena deben reconocérsele derechos de hombre, de ciudadano y de
trabajador, porque es miembro de comunidades activas, como individuo de una
clase social participe en la tarea colectiva de la produccion.” (Citado en Sotelo
1982: 292).

Sin embargo es importante anotar —sin querer desconocer el contexto histérico— que la
propuesta del gobierno de Cérdenas sigue confiriéndole al indigena una posicion fija dentro
de la pirdmide social, pues no se le reconoce una capacidad de preparacidon y accidn mas

alld que como productor agrario.
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Es asi como ademas los centros de educacion indigena fueron reorganizados como escuelas
vocacionales de agricultura para indigenas, de las que habia 29 en el afio 1940 (Ibidem:

292).

Este asunto gener6 una discordia sobre el tema de acusacion de segregacionismo, por parte

de quiénes estaban en contra, que nos remite al punto a) anteriormente citado;

¢) Las universidades interculturales no contemplan los recursos adicionales para

obras de infraestructura del Proyecto Integral de Fortalecimiento Institucional.

Todavia en la mayoria de las universidades interculturales no se han empezado las labores
de construccion y adecuacion de las instalaciones; las aulas provisionales estan en lugares
prestados por particulares o por las administraciones locales, y por esto cambian de lugar
segun los intereses de los candidatos. En pocas palabras, el gobierno no les da el mismo

apoyo que si ofrece a las otras universidades.

Existen varios factores que influyen fuertemente en la construccion y en la implantacion de
las universidades interculturales, son: el factor politico, el factor docente, el alumnado y los

actores externos.

En lo que concierne al primer punto hay que evidenciar dos aspectos en la vida politica que
acompafia las universidades. Por una parte y como se ha dicho anteriormente, el gobierno
federal y estatal entiende las universidades interculturales como una forma de acallar las

inconformidades de la poblacion indigena.

Ademas de esto es importante resaltar que el rector de las interculturales esta elegido por el
gobernador del estado donde la universidad se encuentra. Sobra decir que hasta ahora el
rector ha sido seleccionado por la afinidad politica con el gobierno de turno. Por eso se cred
la Red de Universidades Interculturales, con financiamiento de la Fundacion Ford para el

primer afio.

La Red de Universidades Interculturales (REDUI) es un grupo de instituciones educativas
que engloba todos los niveles superiores. La Coordinacién General de Educacion
Intercultural y Bilingiie, junto a las universidades interculturales, ha creado el acuerdo para

promover la colaboracidn entre todos.
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Sobre los requisitos del cuerpo docente se espera, que los maestros por regla tengan un
posgrado, sin embargo la mayoria no lo tiene o lo estd cursando. Casi nadie tiene un

doctorado.

Por otra parte los docentes deben desplazarse al lugar rural donde estd la universidad
intercultural, esto significa que no todos estan dispuesto a hacerlo y los que deciden hacerlo,
después de un tiempo, a causa del sueldo bajo -ganan la mitad que un profesor de otra
universidad- y en busqueda de mejores perspectivas laborales elijen no continuar. Vemos
que por este motivo, que se presenta en el area docente una continua rotacion de personal lo

que dificulta la continuidad de los programas.

El mecanismo de estas universidades funciona como cualquier otro sistema y estructura
social y como en todas las estructuras, en todos los sistemas sociales, predomina un
mecanismo de control y autoritarismo sobre el personal y desde el personal. En este caso

especifico autoritarismo sobre el alumnado e intereses grupales.

Por ultimo y haciendo referencia al factor alumnos, notamos en todas las universidades
interculturales la prevalencia de estudiantes mujeres procedentes de familias que no han
cursado o terminado la primaria. Familias, ademds, que devengan un salario minimo

mensual, equivalente a 100 dolares.

El background educativo previo es muy bajo por la procedencia de los estudiantes, los

cuales vienen en su mayoria de escuelas bilingiies, telesecundaria y de bachilleratos rurales.

Es inminente un llamado a una accidn general por parte de los docentes interculturales para
sembrar y restablecer en los estudiantes indigenas el orgullo de pertenencia a sus grupos

étnicos, al ser indigenas y a afianzar y exaltar los saberes que de ello provienen.

Para concluir hay que especificar como la experiencia de las interculturales, desde el sur en
la de Chiapas, tnica situada en una ciudad (San Cristobal de las Casas), hasta la de Sinaloa,
en el norte, primera en ser fundada, y también la Ayuuk en el Estado de Oaxaca, que es

privada y jesuita, comparte algunos aspectos como son:

e problemas financieros similares;

e o son legitimadas, o son vistas negativamente por parte de las otras universidades;
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e tienen el mismo objetivo comin que es el de formar jovenes conocedores de su
comunidad y de las que estdn a su alrededor para ser capacitados como gestores de los

planes de desarrollo sustentable.

Mi invitacidon a participar en el grupo Intersaberes del profesor Gunther Dietz (abril-
septiembre 2008) me aproximé a las universidades interculturales veracruzanas, >' conocidas

como UVL

En particular me referiré a una de las cuatro sedes de las interculturales (que dependen
directamente de la UV de Xalapa), a la de la regiéon del Totonacapan en el Estado de

Veracruz: la UVI de Espinal.

Mi propuesta, a través de una etnografia de la comunidad y de su sede universitaria, es el
poder dar un ejemplo concreto de las implicaciones que el capitalismo global® tiene en las

comunidades locales.

21 «A diferencia de otras “universidades interculturales” promovidas desde el gobierno federal mexicano, la
UVI se crea no como una “nueva universidad”, sino dentro de una universidad publica preexistente. Esta
entidad que actualmente es una direccion dentro de la UV, se remonta a un “Seminario de Educacion
Multicultural en el Estado de Veracruz” (SEMV), que fue coordinado por el Dr. Sergio Téllez Galvan en el
Instituto de Investigaciones en Educacion de la UV. Ofrecia desde 1996 cursos de diplomado, especializacion
y postgrado para profesionales de la educacion intercultural y de estudios interculturales en general (Castro
Rivera, 2007). Conjugando el interés académico por desarrollar programas educativos culturalmente
pertinentes, con los reclamos de organizaciones y movimientos indigenas por una dotacién ampliada y
adecuada de instituciones de educacion superior en sus regiones y comunidades, se establece en noviembre de
2004 un convenio entre la UV y la Coordinacion General de Educacion Intercultural y Bilingiie (CGEIB) de la
Secretaria de Educacion Publica (SEP) del gobierno federal para crear a partir del equipo del SEMV un
programa intercultural dentro de la UV. Los recursos provienen desde entonces principalmente de tres fuentes
distintas: los presupuestos generales del estado de Veracruz, las aportaciones del gobierno federal a partir de la
CGEIB y el presupuesto de la propia Universidad Veracruzana. En mayo de 2005 se institucionaliza el
“Programa Intercultural” como un proyecto-piloto por acuerdo rectoral, que inicia en agosto del mismo afio
ofreciendo simultaneamente en las cuatro sedes regionales dos licenciaturas diferentes: una licenciatura en
“Desarrollo Regional Sustentable” y otra en “Gestién y Animacion Intercultural”. Siguiendo esta linea, en
2005 la UV, una institucion publica y autonoma de educacion superior que tiene su sede en Xalapa, capital del
estado mexicano de Veracruz, decidi6 abrir un “Programa Intercultural” propio, destinado preferencialmente a
atender la demanda educativa superior de las regiones indigenas del estado y que desde entonces se conoce
como la “Universidad Veracruzana Intercultural” (UVI; véase http://www.uv.mx/uvi). Se eligieron cuatro
“regiones interculturales” y dentro de las mismas, cuatro comunidades indigenas en las que se establecerian las
nuevas sedes de la UVI: a) Region Intercultural Huasteca: Ixhuatlin de Madero; b) Region Intercultural
Totonacapan: Espinal; ¢) Region Intercultural Grandes Montafias: desde la cabecera municipal de Tequila”
Gunther Dietz (2008: 366)

2 Con el término glocal se entiende la conjuncién entre lo global y lo local. Este término esta tomado de un
concepto econdmico japonés que significa localizacion global. Nos referimos a la relaciéon que el capitalismo
global tiene con las diversidades culturales. Barberi presenta la dimension sociologica, politica y cultural que
se llena de un significado tautolégicamente dicotomico. Eso vuelve, en tal manera, la evidente prueba que lo
global y lo local no tienen que ser necesariamente intérpretes como momentos constituyentes de una
oposicidn, sino como Unico movimiento coincidente en una sintesis en la cual lo global esta constituido de
significantes puros, localizados, por los cuales actuamos de la misma manera como el filosofo Gadamer ha
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Las expectativas de que la globalizacién fuese un proceso que induce al equilibrio y a la
equidad de la sociedad mundial, han quedado insatisfechas frente a los hechos que hasta el

dia de hoy demuestran lo contrario.

El incremento del capital en manos de pocos, ha generado en los ultimos decenios una
desigualdad sin precedentes. La globalizacion no iguala ni pone fin a los desequilibrios, ni a
los procesos culturales, ni educativos. “La historia de las identidades estd muy vinculada al
poder cambiante y a las estructuras de clase en evolucidén de los estados, asi como a las
lineas divisorias del moderno sistema mundial en su conjunto” (Wallerstein, 1998: pp.54-

55).

La globalizacién no produce ninguna homogeneidad, por el contrario, presiona la
reafirmacion de identidades apartadas, locales y comunitarias. Como afirman Hard y Negri
(2002) no solo las distintas identidades se insertan en el mundo global, sino que estas llevan
a la heterogeneizacién y a un sistema de reanudacion y reafirmacidon de las identidades

locales.

El Estado—nacidn y las instituciones no gubernamentales estan vinculados y tienen un fuerte
impacto a través del programa de promocién educativa en las areas de “diversidad cultural”,
con su proposito de empoderamiento de las comunidades supuestamente “indigenas”,
construyendo unas universidades in locus en las aldeas y/o buscando un desarrollo que

desde la década del 80, se ha puesto muy de moda llamar “sustentable”.

Como cuadro general, en toda Latinoamérica y a partir del afio 2002 surgieron 29 programas
e IES (Instituciones de Educacidon Superior) orientadas a comunidades de pueblos indigenas

y afrodescendientes”™

definido “fusiones de horizontes.(Barberi, Paolo (2001): Globalizzazione: scienze sociali e cultura globale, en
Sobrero, Alberto M. (ed.): Culture della complessita: l'antropologia nel mondo contemporaneo, Roma, CISU,
p. 56.)

> Argentina: Centro de Investigacion y Formacién para la Modalidad Aborigen (CIFMA); Area de Estudios
Interdisciplinarios en Educacion Aborigen (AEIEA); Universidad Nacional de Lujan (UNLu); Bolivia:
Programa de Formacién de Técnicos Superiores en Justicia Comunitaria (PFTSJC); Universidad Mayor de San
Andrés (UMSA); Universidad Intercultural Indigena Originaria Kawsay (UIIOK); Brasil: Centro Amazénico
de Formacdo Indigena (CAFI); Programa de Educacién Superior Indigena Intercultural (PROESI),
Universidade Estadual de Mato Groso (UNEMAT); Nucleo Insikiran, Universidade Federal de Roraima
(UFRR); Chile: Centro de Estudios Socioculturales (CESC); Universidad Catdlica de Temuco (UCT);
Instituto de Estudios Andinos de la Universidad Arturo Prat (UNAP); Colombia: Universidad Auténoma,
Indigena e Intercultural (UAIIN); Instituto de Educacion Indigena (INDEI) de la Organizacion Indigena de
Antioquia (OIA) en convenios con la Universidad Pontificia Bolivariana (UPB) y la Universidad de Antioquia
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Sin embargo, es importante recalcar que existen algunos paises en América Latina que estan
fuera de esta tendencia, estos son: El Salvador, Honduras, Panama®*, Uruguay y Paraguay

(Barreno, 2002: 17).

El hecho de que haya un buen numero de proyectos educativos de este tipo, en
relativamente poco tiempo, permite reflexionar sobre la importancia tomada por varias
entidades publicas y privadas, de una necesidad de exploracién de modalidades de atencion,
pertinentes sobre todo a los lugares rurales mas marginados y con mayoria indigena de la
poblacion. Estos proyectos se sustentan y toman fuerza por dos términos recurrentes en el
ambito politico, académico y quizas también econdmico: el de la multiculturalidad y el de la
interculturalidad. Esta tendencia no pertenece solo a Latinoamérica, sino que en todo el
mundo se habla siempre mas de sociedades pluralmente constituidas. Véase el ejemplo de

Barcelona, denominada y destinada en el afio 2008 como Ciudad de la Interculturalidad.

Especificamos el significado o los significados del término. Segun el diccionario de
Barafiano Garcia, Catedra, y Devillard (2007), la nocién de interculturalidad se refiere a
encuentros entre sujetos de diferentes culturas. La humanidad es y serda intercultural. Como
politica multiculturalista alude a la forma en que deben relacionarse tales individuos segliin
el valor de respeto y valoracion positiva de las diferencias. Busca desmontar el
etnocentrismo, la asimilacion y las fronteras identitarias; debe diferenciarse de la mera

situacion de contacto, conflicto y convivencia cultural.

(UA); Licenciatura en Etnoeducacion, Universidad del Cauca (UCauca); Universidad del Pacifico (UPP);
Instituto de Educacion e Investigacién Manuel Zapata Olivella (IEIMZO); Ecuador: Universidad Intercultural
de las Nacionalidades y Pueblos Indigenas “Amawtay Wasi” (UIAW); Departamento de Estudios
Interculturales (DEI); Universidad de Cuenca (UC); Programa Académico Cotopaxi (PAC), Universidad
Politécnica Salesiana (UPS); Maestria en Ciencias Sociales, especialidad en Estudios Etnicos para
profesionales indigenas (MCSEEE), FLACSO-Ecuador (de 1999 a 2005); Nicaragua: Universidad de las
Regiones Auténomas de la Costa Caribe Nicaragiiense (URACCAN); Bluefields Indian & Caribbean
University (BICU); Perua: Programa de Formacion de Maestros Bilingiies de la Amazonia Peruana (FORMA-
BIAP); Bachillerato en Educacion Intercultural Bilingtie (BEIB), Universidad Nacional Mayor de San Marcos
(UNMSM); Venezuela: Universidad Indigena de Venezuela (UIV); Programa Regional de Formacién en
Educacion Intercultural Bilingiie para los Paises Andinos (PROEIB-Andes), sede Universidad Mayor de San
Simén (UMSS).

** En el caso de Panama existi6 un programa en el Instituto de Administracién y Supervisiéon de la Educacion
(ICASE) de la Universidad Nacional para la alfabetizacion bilingtie de los indigenas Embera. El invIstigador
del ICASE, Ignacio Rodriguez, intenta diseflar una propuesta en la universidad nacional pero hasta el
momento no hay nada concreto. Barreno, Leonzo, (2003), “Educacion superior indigena en América Latina”,
en: Unesco-lesalc (comps.), La Educacidon Superior Indigena en América Latina, Caracas, Unesco-lesalc, pp.
11-54;
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En situaciones de colonialismo el contacto cultural no es intercultural, sino pluricultural. La
interculturalidad se plantea como una ética de la convivencia entre personas de diferentes

culturas.

Segun Loépez (1999) y Arratia (2005) la interculturalidad® nace simultdneamente en
América Latina y en Europa a partir de 1980. Mientras que en América Latina surge
vinculada a movimientos indigenas y de liberacidon nacional; en Estados Unidos y Europa
esta generada por la preocupacion de hacer frente a la inmigracion y dirigida hacia un
apoderamiento de las minorias, y a una horizontalidad entre estas y las mayorias para

generar una “convivencia pacifica”.

Los dos contextos diferentes hacen que en Europa, los Estados Unidos y Canada, actuar de
manera intercultural signifique dar relevancia a las minorias que vienen de otros lados de
dos maneras distintas: por un lado, recurrir a un empoderamiento para legitimarlas y
defenderlas; por otro, “interculturalizar” la poblacion autdctona mediante, cursos de

diversidad étnica destinados a una convivencia mas positiva de las culturas.

Como lo sefiala Catherine Walsh (2006), si bien el concepto de interculturalidad en América
Latina —como se ha sefialado anteriormente— tiene su mayor referencia en el campo
educativo, especificamente en la educacion bilingiie e indigena®, y recientemente se ha
extendido a otros campos como, por ejemplo, la filosofia. No obstante, y a pesar de casi
veinte afios de uso, el término de la interculturalidad continuia siendo poco explorado y

entendido, a veces interpretado nada méas como la sola relacion entre culturas.

Esta autora ademas intenta ampliar el debate situandola dentro de procesos y proyectos tanto

politicos como epistemologicos partiendo de tres preguntas centrales:

e ;Cuadles son los legados geopoliticos y coloniales en los que se inscribe la produccién
académica de conocimiento, y cémo han funcionado para negar la produccién intelectual
latinoamericana, en general, y de los pueblos indigenas y afrodescendientes, en

especifico?

 Luis Enrique Lopez. Programa de Formacién en Educacién Intercultural Bilingiie en los Paises Andinos,
(PROEIB Andrés), Universidad Mayor de San Simén - Cooperacién Técnica Alemana (GTZ). Documento de
trabajo presentado al Seminario sobre prospectivas de la Educacion en la Region de América Latina y el
Caribe, organizado por la Oficina Regional de Educacion de la UNESCO (Santiago de Chile, 23/25 de agosto
de 2000).

%% Esta visién ha sido promovida por las organizaciones indigenas, por las ONG, y por el mismo Estado.
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e ,Qué implica pensar la interculturalidad como proyecto politico y epistémico que
propone reformular el qué, el porqué y el para qué de conocimientos?
e ,Qué ofrecen estas dos preguntas para pensar procesos hacia la de-colonialidad del

poder, saber y ser, y hacia modelos otros de educacién?

Concebir la interculturalidad como proceso y proyecto intelectual y politico dirigido hacia la
construccidon de otros modos del poder, saber y ser, consiente ir mucho mas alla de los
supuestos y manifestaciones actuales de la educacion intercultural, la educacién bilingiie
intercultural o la filosofia intercultural. Es argumentar no por la simple relacion entre
grupos, practicas o pensamientos culturales, por la incorporacion de los tradicionalmente
excluidos dentro de las estructuras —educativas, disciplinares o de pensamiento- existentes, o
solamente por la creacion de programas “especiales” que permiten que la educacién
“normal” y “universal” -no-bilinglie- sigua perpetuando practicas y pensamientos

racializados y exclusionistas (Walsh, 2006).

La educacién intercultural por su parte busca el fin de: “formar a los ciudadanos en el
conocimiento, comprension y respeto de las diversas culturas existentes a través del
aumento de sus capacidades de comunicacién e interaccion que propicien actitudes
favorables a la pluralidad de ideas... Se trata, en definitiva, de la formacion de valores y
actitudes (respecto a las personas y a sus culturas, superacidon del etnocentrismo, lucha
contra todo tipo de discriminacion...) de solidaridad. Actitudes basicas que pueden
resumirse en la valoracion positiva de la propia identidad, asi como la de la cultura de los

otros” (Tuvilla, 1998: 178).

En México varios factores han impulsado los proyectos de educacion intercultural dados en
cuestion; muchas leyes, fundaciones e instituciones a favor de los indigenas se han sucedido
en el tiempo. Sin embargo hay un hito histdrico en este proceso que surge a partir de los
acontecimientos de 1994 con la aparicion del EZLN, (Ejercito Zapatista de Liberacion

Nacional) y sus luchas.

“Antes de 1994, la dinamica de la educacion indigena en Chiapas, al igual que
en todo el pais, se caracterizaba por la inercia del modelo bilingiie-bicultural,
que arrastraba hasta nuestros dias las ideas asimilacionistas de principios del
siglo XX. Aunque con un sin numero de etiquetas. asimilacion, incorporacion,
integracion, aculturacion, bilingiie o bilingiie-bicultural, y los cambios de
forma, que las han justificado; la educacion indigena en Meéxico no habia
experimentado realmente, al menos al nivel de la practica, cambios de fondo,
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sino mds bien, habia ido modificando su discurso, adaptandolo a las
circunstancias politicas y académicas coyunturales y a las formas de resistencia
de los pueblos indigenas (que durante muchos afios se negaron a enviar a sus
hijos a la escuela), pero sin abandonar realmente sus pretensiones --
ortodoxamente liberales-- asimilacionistas y de homogeneizacion cultural”
(Gutiérrez Narvaez, 1994- 2004.3).

En enero de 1994 el Ejercito Zapatista de Liberacion Nacional se levanté en armas para
acudir a la defensa de las marginaciones experimentadas por los pueblos indigenas. En su
lucha el EZLN demandd el reconocimiento de los derechos fundamentales como la
autonomia y la libre determinacion, sus sistemas normativos, su tierra y territorio con los

recursos naturales que esas tierras poseen.

Soélo el 16 de febrero de 1996, el Gobierno decidid finalmente llegar a un dialogo, lo que se
conoce como Los Acuerdos de San Andrés, en Chiapas, firmados por el Gobierno y el
EZLN. Gracias a esos acuerdos la COCOPA (Comision de Concordia y Pacificacion creada
en 1995) cred una ley por la cual los pueblos indigenas se reconocen parte de México, y se

les reconoce a su vez sus formas propias de organizacion social y politica.

En enero de 2001 el EZLN recorrera con la “Marcha por la Dignidad Indigena” gran parte
de México hasta llegar al DF el 28 de marzo de 2001 a protestar nuevamente sobre como el
gobierno habia modificado a su beneficio la Ley Cocopa e impulsando lo que sucesivamente

sera la modificacion al articulo 2 de la Constitucidn.

“Articulo 2. La Nacion Mexicana es unica e indivisible. La Nacion tiene una
composicion pluricultural sustentada originalmente en sus pueblos indigenas
que son aquellos que descienden de poblaciones que habitaban en el territorio
actual del pais al iniciarse la colonizacion y que conservan sus propias
instituciones sociales, economicas, culturales y politicas, o parte de ellas. La
conciencia de su identidad indigena deberda ser criterio fundamental para
determinar a quiénes se aplican las disposiciones sobre pueblos indigenas. [...]
... Il Garantizar e incrementar los niveles de escolaridad, favoreciendo la
educacion bilingiie e intercultural, la alfabetizacion, la conclusion de la
educacion basica, la capacitacion productiva y la educacion media superior y
superior. Establecer un sistema de becas para los estudiantes indigenas en
todos los niveles. Definir y desarrollar programas educativos de contenido
regional que reconozcan la herencia cultural de sus pueblos, de acuerdo con las
leyes de la materia y en consulta con las comunidades indigenas. Impulsar el

2

respeto y conocimiento de las diversas culturas existentes en la Nacion.
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El 22 de febrero de 2006, el Banco Interamericano de Desarrollo (BID) aprobd en
Washington DC su politica operativa sobre pueblos indigenas para que ejerzan el derecho de

participar en la determinacidn de su propio futuro politico.

Los problemas viejos y nuevos de las comunidades indigenas de México han sido
subrayados por la necesidad y el impulso de nuevas acciones remarcadas también en el
reciente Congreso del CNI?/, llevado a cabo los dias 5 y 6 de julio de 2008 en la Ciudad de

Meéxico.
Los temas principales que se discutieron durante el encuentro fueron tres:

1) el impacto de las politicas gubernamentales en los pueblos indigenas;
2) el fortalecimiento de la autonomia indigena;

3) laresistencia frente a la dominacién de la cultura occidental.

*T'E] CNI es un espacio de reflexion creado por los pueblos indios de México en octubre de 1996, durante la
visita de la comandanta Ramona, representante del ejército zapatista de liberacion nacional (EZLN), a la
Ciudad de México.
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1.7 Indigenismo, multiculturalismo e interculturalidad

Resulta posible retrotraer el debate sobre la interculturalidad en México al inicio de la
puesta en practica de politicas indigenistas, a partir de los afios cuarenta del siglo pasado,
cuando se definen los principios del llamado indigenismo integracionista, nombre bajo el
cual se bautiz6 en el curso del Primer Congreso Indigenista Interamericano (llevado a cabo
en Patzcuaro, México, en 1940). Se trata, como nos recuerda Aparicio™ de una propuesta
que ante todo busca la “integracion de los indigenas a la vida nacional” aunque siempre, y
ahi esta su novedad respecto de las politicas asimilacionistas anteriores, enfatizando la
necesidad de respetar su personalidad cultural y su dignidad humana. Concretamente, en
una declaracion solemne incluida en el acta final del Congreso, se establecen los siguientes

condicionantes de la politica indigenista:

a) Elrespeto a la personalidad y a la cultura indigena,;

b) Rechazar los procedimientos legislativos o practicos que tengan origen en
conceptos de diferencias raciales con tendencias desfavorables para los grupos
indigenas;

c) Igualdad de derechos y de oportunidades para todos los grupos de la poblacion
americana;

d) Respeto a los valores positivos de la cultura indigena;

e) Facilitar a los grupos indigenas su elevacion econdémica y la asimilaciéon y el
aprovechamiento de los recursos de la técnica moderna y de la cultura universal;

f) Toda accion que se intente sobre la comunidad indigena debera contar con la

aceptacion de la comunidad.

La posterior evolucidn de las politicas de integracidon ha llevado en fechas mas recientes al
debate sobre la interculturalidad en tanto que superacion de las politicas multiculturales de
reconocimiento en el marco de objetivos de integracién. En efecto, la interculturalidad
pondria el énfasis en la interrelacion de las distintas culturas presentes, y no tanto el modo
en que la cultura dominante puede asegurar un marco de reconocimiento limitado de las

“otras” culturas.

% Aparicio Wilhelmi, Marco, Los pueblos indigenas y el Estado. El reconocimiento constitucional de los
derechos de los pueblos indigenas en América Latina, CEDECS, Barcelona, 2001, pp. 97-98.
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Este giro, por limitado que pueda resultar, establece un marco de didlogo antes que de
discurso unilateral y es fruto de los procesos de movilizacién y de impugnacion que desde
los propios pueblos indigenas se han desarrollado en las ultimas décadas. Resulta interesante
sefialar cdmo durante la conmemoracion del 5° centenario del Descubrimiento de Ameérica,

se generaron importantes protestas contra los motivos del festejo. Recordemos que solo dos

afios antes habian salido los términos del Convenio 169 del OIT%.

La diversidad de puntos de vista e intereses no supone otra cosa que un largo camino de
trabajo por el que es necesario reflexionar y hacer participar activamente a las partes
implicadas. Un primer acercamiento en una reunion realizada en Bilwi (Nicaragua, Agosto

2006) nos lleva a analizar parametros para el estado de bienestar y que los pueblos indigenas

Art. 7 del OIT: “los programas y los servicios de educacion destinados a los
pueblos interesados- pueblos indigenas- deberan desarrollarse y aplicarse en
cooperacion con ellos, con el fin de responder a sus necesidades particulares y
deberdan abarcar su historia, conocimientos técnicas, sistemas de valores y
todas sus demas aspiraciones sociales y economicas”.

Art. 28 del OIT, apartados a, b, c: “lograr la pertinencia en educacion para
estos pueblos nuestros (...) Siempre que sea viable se debera ensefiar a los nifios
de los pueblos interesado a leer y escribir en su propia lengua indigena o en la
lengua que mas comunmente se hable en el grupo al que pertenece (...) Deberdn
tomarse medidas adecuadas para asegurar que sus pueblos tengan la
oportunidad de llegar a dominar la lengua nacional o una de las lenguas
oficiales del pais”.

deben tener en cuenta:

1))
2)
3)
4)
5)
6)

Reconocimiento de los derechos colectivos.

Mantener relacion con la salud espiritual de los pueblos.

Promover el acceso a la educacion, a la tierra y a los recursos existentes.
Contemplar el reparto justo y equitativo del patrimonio colectivo.

El continuo plan de mejora de la calidad de vida de los pueblos.

Aceptar la Declaracion Universal de Derechos de los Pueblos Indigenas de la ONU

como marco conceptual y regulador del bienestar indigena.

% Sobre pueblos indigenas y tribales en paises independientes. Ginebra, Suiza, 1989.
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Las reuniones de los foros no han conseguido dejar una imagen conceptual clara sobre el
desarrollo posible de los pueblos indigenas, pero si se han concretado aspectos sobre como

construir indicadores que puedan ayudar a hacer los analisis precisos:

“Los Objetivos de Desarrollo del Milenio han dejado clara la necesidad de
estadisticas pertinentes, fiables y puntuales para poder establecer politicas,
responsabilizar a las personas que toman decisiones, supervisar el progreso y
evaluar los resultados. Sin embargo, a pesar de grandes mejoras durante los
ultimos arios, satisfacer las demandas de datos bdsicos sobre desarrollo
humano sigue representando un desafio mundial...” (UNAM, 2008.14).

Los datos de la UNESCO vy el Instituto Indigenista Interamericano (1983) reportan un total
de 414 pueblos indigenas en el continente Latino-americano. Mientras segun estudios socio-

antropoldgicos mas profundos y contrastados, demuestran que la cifra es de 782.

La omisidn de ciertas informaciones que influyen en los indicadores erroneos se da a partir
del hecho de que paises como El Salvador, Honduras y Peru, solo por citar algunos, no
censan sus poblaciones indigenas. Ademads la incongruencia de los datos a nivel global es
desproporcionada por el hecho que cada pais latino-americano utiliza marcadores e

indicadores distintos entre ellos.

No obstante la imprecision de los datos cuantitativos disponibles, el informe de evaluacion

pudo extraer algunos datos muy importantes a través de su elaboracion, de los cuales:

1) Se ha denotado un crecimiento importante en términos diacrénicos de la poblacidon
indigena desde la colonizacion hasta los dias de hoy, no obstante sobre todo durante los
siglos XVI y XVII se ha contado con una significativa disminucién poblacional, causada
no solo por las matanzas y el trabajo forzado, sino por las nuevas enfermedades
introducidas por los europeos.

2) El crecimiento de la poblacion indigena en términos absolutos ha sido determinada por
el incremento, por un lado de la migracidon europea y africana y por el otro del mestizaje
producido por esa poblacién migrante con la indigena.

3) De los datos censales se denota una fecundidad maés alta en la poblacidon indigena
respecto a la no indigena, teniendo en cuenta que esta ultima tiene una mortalidad mas
alta.

4) Los datos revelan un contraste entre los diferentes indicadores de fecundidad dando una
base amplia a la pirdmide de poblacion indigena, en contra de la baja tasa de fecundidad

no indigena urbana.
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5) Crecimiento de las expectativas de vida indigena, aunque inferior a las del territorio
nacional®”,

6) Presencia de las poblaciones indigenas en las zonas rurales.

7) Pese a lo anterior hay una creciente migracion de lo rural a lo urbano y también hacia

otros paises.

En Quito, Ecuador, en 1990, se convocd un encuentro continental de pueblos indigenas con

representantes de cada etnia. Se discutieron seis puntos:

1) Rechazo a la celebracion del 5° centenario.

2) El derecho a la autodeterminacidén y a la autonomia.

3) El respeto al derecho a la vida, a la tierra, a la libre organizacion y a la no exclusion de
su cultura.

4) Defensa y conservacion de los recursos naturales.

5) Participacion igualitaria de la mujer en todos ordenes de organizacidn social.

6) Derecho a una educacidn intercultural bilingtie.
El punto sexto ha generado:

“un amplio movimiento intelectual y de organizacion — incluso del movimiento
indigena latinoamericano- respecto de la necesidad de implementar una

educacion intercultural para las jovenes generaciones integrantes de los
pueblos indigenas de México” (Casillas, 2004:49).

La interculturalidad, que trata de relaciones y de interaccion, como se ha dicho hasta ahora,
y que sigue la multiculturalidad, o sea el reconocimiento a la diferencia, se inicia en los afios
40 en los Estados Unidos como presion y reivindicacion de sus minorias. En la actualidad
Latino América introduce la interculturalidad como politicas para enfrentar sus

desigualdades y diferencias.

Como dice Maya Lorena®' (2008), hoy en dia en México, ni las poblaciones, ni los
académicos pensadores, ni los politicos, son independientes ni ajenos unos de otros a las
practicas de interculturalidad dentro de la diversidad cultural. Todo estd imbricado en la

misma red y, para seguir con la autora, las practicas interculturales se utilizan:

%0 Para mas datos de poblacion: www.nacionmulticultural.unam.mx/acervo/libro/lib_009/I_2.htm
3' I Foro Veracruzano de Estudios Interculturales, 15 y 16 de julio de 2008, USBI Xalapa.

106



Indigenismo, multiculturalismo e interculturalidad

e Como hecho social.

e (Como paradigma explicativo de la diversidad cultural: en sustitucion del enfoque
interétnico, o0 como complementario.

e Como proyecto educativo, en sustitucion del bilingiie-bicultural.

e (Como proyecto de los Estados nacionales.

e Como proyecto plurinacional.

En las ultimas décadas, como sefiala Perotti (1994a: 24) los nuevos ejes en la educacion
hablan de conflictos, violencia y equilibrios de poder en la sociedad. El intento es el de
formar a los ciudadanos para que se integren y participen de manera democratica y plural en

la construccion de una nueva sociedad.

“La educacion intercultural incorpora la idea del compromiso como
ciudadanos en la construccion de una sociedad humanamente global, con pleno
sentido si se plantea desde un paradigma basado en la alteridad, el dialogo, y

una apuesta sin tapujos por alguna forma de universalismo” (Perotti 1994a:
92).

Bartolomé (1999) sefiala dos retos de la educacion intercultural en la sociedad:

1) La lucha contra todas las formas de exclusion social.
2) El desarrollo de estrategias educativas que favorezcan el asumir valores comunes
compartidos y la participacion en un proyecto comin donde cada persona tiene su lugar

y su responsabilidad.

Algunos autores hablan de democracia moral (Carr, 1991), es decir el favorecimiento de la
libertad, el respeto, la solidaridad y la justicia social en tanto que plataforma para el
desarrollo de nuevas pautas de convivencia social. Otros de ética bdasica (Garcia y Sdenz,

1998: 153), otros de ética mundial (Pérez de Cuellar, 1997), todos con el mismo proposito.

Naciones Unidas han proclamado “La década de la educacion de los Derechos Humanos”

iniciada el 1 de enero de 1995.
Segin Marta Sabariego (2002:96) en el proyecto global han participado:

e Movimientos sociales de los Derechos Civiles en EEUU.
e Movimientos anglosajones promoviendo una educacion antirracista.

e Movimientos globales que promueven una “educacion por la paz”.
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e Las “escuelas democraticas” (Apple y Beane 1997), el aprendizaje cooperativo.

Gunther Dietz (2005: 27) explica como el discurso intercultural no es un discurso
homogéneo, tiene logicas distintas segun los continentes y las regiones donde este se

produce. Principalmente Dietz plantea dos explicaciones a estos procesos:

1) Esta ligado a la redefiniciones étnicas regionales en un contexto de globalizacion.

2) Esta ligado a los nuevos flujos migratorios del Sur hacia el Norte.

En la misma linea de ideas encontramos a Jurgen Habermas (1990), refiriéndose mas
especificamente al ambito europeo. Cita tres procesos que segun el autor se pusieron en
marcha y que segun Diaz Polanco, afectan “la relacion entre ciudadania e identidad

nacional” (2006:21). Son éstos:

a) Los acontecimientos de fragmentacidn o separacion de los espacios geopoliticos,
como por ejemplo en los paises de la ex Yugoslavia.

b) El establecimiento de la Comunidad Europea.

¢) La migracion del sur hacia el norte y del este hacia oeste, que genera relaciones
tensas entre los derechos universales y los derechos particulares de los

inmigrantes y de los refugiados.

Por su parte Samuel Huntington (1996: 13-22), también supone que todos los conflictos
contemporaneos son causados por las diferencias culturales que han venido a sustituir, desde

la caida del bloque socialista, las diferencias puramente ideoldgicas, politicas y econdmicas.

Emmanuel Wallerstein (1996) afirma, que la diversidad cultural es vista como un problema
a partir de que el conflicto étnico, es el causante de la crisis del sistema mundial. Siempre
segun Wallerstein, la solucion no estd en el individuo, sino en el grupo, y por eso se hace
fundamental fortalecer la “identidad grupal” o étnica: “una ideologia que reconoce iguales
derechos a todos los grupos para participar en un sistema mundial reconstruido, a la vez que

reconoce la no exclusividad de los grupos.” (1996: 244-245).

Como se ha sefialado anteriormente, mientras el multiculturalismo nace en Estados Unidos,
a comienzos de los afios cuarenta y encabezado por los teodricos del Melting Pot, como
Parsons, Spencer y Merton, la interculturalidad nace simultaneamente en América Latina,
en EEUU y en Europa aproximadamente en 1980, pero con objetivos distintos. Mientras

que la multiculturalidad pide el derecho a la diferencia y mira hacia la inclusion al sistema,
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sea en el ambito politico, social, educativo, etc., la interculturalidad quiere la

transformacidn, dentro de esas diferencias, de las relaciones creadas o por crear.

En América Latina surge vinculada a movimientos anticoloniales e indigenistas, mientras en
EEUU y Europa es respuesta ante la inmigracion. Para hacer una distincién mas detallada,

como hace Dietz (2005:29-30), el interculturalismo:

e - En el espacio anglosajon se asiste a una multiculturalizacién como accién afirmativa
y/o de empoderamiento en una representacion estructural (Sabariego: 2002) en la
politica publica de cualquier individuo sin distincion de origen.

e - En el espacio europeo la preocupacion es la del no saber recibir la diversidad cultural
de los nuevos jovenes estudiantes en sus escuelas, y el no saber como gestionar la

diversidad.

Existen entonces tres distintas nociones (Dietz 2005) y maneras de entender la diversidad

cultural a través del interculturalismo:

1) Como problema: asimilacion-integracién-segregacion.
2) Como derecho: antidiscriminacion-accion afirmativa.

3) Como recurso: competencias interculturales (sustentabilidad-recursos naturales).

En América Latina, el discurso es distinto debido a su contexto y sus problematicas:

“La educacion intercultural se erige sobre la afirmacion de unos principios
universales que conceden derechos a todos los hombres y a todas las culturas,
pero que también imponen responsabilidades que hacen posible el respecto y la
colaboracion mutuas” (Sabariego, 2002:97).

Como es bien sabido, en América Latina las situaciones politicas propias contextualizan
distintas maneras de actuar, proponer o pensar a la interculturalidad, por ejemplo en
Ecuador o en Bolivia los cambios legislativos en materia de interculturalidad son el
resultado de los movimientos indigenas que han buscado un reconocimiento de sus
identidades con el objetivo de hacerse visibles y poder participar democraticamente e
intervenir en los cambios politicos de manera directa. En la Carta Constitucional ecuatoriana
de 1998 en el Art. 62 se responsabiliza al Estado de fomentar la interculturalidad, inspirar
sus politicas e integrar sus instituciones segun los principios de equidad e igualdad de las

culturas:

El Art. 66 atribuye a la educacion la funcion de impulsar la interculturalidad.
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El Art. 97, numeral 12, impone a todos los ciudadanos el deber de propugnar la
unidad en la diversidad y la relaciones interculturales.

Ahora bien en estos intentos de participacion y de querer cambiar el sistema, se producen
algunas paradojas y reflexiones importantes a tener en cuenta, pues estas propuestas de

cambio provienen del mismo sistema.

Diaz Polanco hace una interesante critica al multiculturalismo, evidenciando que este podria
interpretarse como una mascara que disfraza su “contenido eurocéntrico” (Diaz Polanco,
2006: 174), y coloca de lado los aspectos econdmicos, politicos y sociales para poner
énfasis solo en el aspecto cultural; invisibilizando que lo cultural esta correlacionado con los
problemas socio- econdomicos y de la desigualdad. El autor denuncia el multiculturalismo

llamandolo “la politica de la identidad del neoliberalismo globalizador” (Ibid.).

Es el mismo estado politico el que presenta estas nuevas propuestas, avaladas e incluso
presionadas por organismos como el Banco Mundial, el Banco Inter Americano de

Desarrollo y empresas trasnacionales como una manera de control social (Walsh 2002).

Las paradojas de un sistema legislativo estatal, que reconoce los derechos ancestrales de
propiedad a los pueblos indigenas, se hacen visibles por ejemplo cuando el estado de
manera tramposa aplica definiciones distintas de territorio, para conceder a empresas
privadas y transnacionales, gracias al mismo sistema de leyes, la explotacion de los recursos

mineros o petroleros que se encuentran en los territorios de los pueblos originarios.

Como ya ha sido denunciado en multiples ocasiones, éste es un punto central en toda esta
problemadtica, ya que a lo largo de Latinoamérica se asiste a un continuo desplazamiento y

expropiacion de los pueblos indigena.

Los pueblos indigenas han sido desplazados a su vez de las zonas donde existen los
programas de desarrollo, como por ejemplo el Plan Puebla-Panamé (PPP) y la Integracion

de la Infraestructura Regional Suramericana (IIRSA).

Han ido siendo excluidos de todas las zonas “ricas”, sean ellas turisticas, con recursos
minerales, de agua, de hidrocarburos, o de las zonas costeras. Ademas la crisis general del
campo impulsada por las politicas neoliberales, deja bajar los precios de los productos
agricolas tradicionales, que son sustituidos por productos genéticamente modificados.

Ademas la emigracion forzada parece beneficiar a los paises de origen de los migrantes, ya
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que las ganancias producidas por las remesas monetarias de los trabajadores llegan hasta el

18, 5% de cobro por envio.

Un punto algido del informe de valoracion sobre cuestiones indigenas es el tema de la
pobreza. Los indicadores evaluan el estado de precariedad y de pobreza pero no la
relacionan a la desigualdad, verdadero eje de esta tematica. Latinoamérica es el continente

con mas desigualdad en el mundo, con una relacion que llega a 1 a 20 en el ingreso total.

Hasta ahora los muchos programas para el Desarrollo no han mejorado la situacion de los
pueblos indigenas. La critica que se le dirige a estos programa es la de tener una “mirada
sesgada y parcial...” que “termina vinculdndose al tratamiento de los pueblos indigenas
como si solo fueran culturas y no como conjuntos sociales que pueden ser actores del
desarrollo socioeconomico, capitalizando no solo la riqueza de sus territorios y de sus
saberes tradicionales, sino reconociendo que poseen una larga experiencia histdrica en
modelos de colaboracion para el trabajo” (Informe preliminar VII Sesion del Foro

Permanente para las cuestiones indigenas, p.29).

Y cuando hablamos de derechos indigenas y de desplazamiento, no se puede pasar por alto
referirse también a la autonomia. En América Latina las luchas para el respeto a la
diversidad han generado distintas formas de autonomia. Nicaragua con el Tratado de la

Costa Atlantica en 1984 y Chiapas con el EZLN del 1994 son algunos ejemplos de esto.

De manera general la autonomia es propuesta como el derecho, puesto en la practica, a la
libre determinacion. Diaz Polanco (2006) critica la visidn recurrente de autonomia en cuanto
esta refiere a la cuestion de la diversidad, a los valores tradicionales y a los pueblos
indigenas, cuando hay muchas otras realidades de minorias o de diversidad, distintas o

ajenas al mundo indigena.

Una posible solucién, segin el autor, seria la de plantear, por parte de los grupos étnicos,
una politica propia, fuera de la politica estatal. La asignacidon de una supuesta universalidad
sobre los wvalores, individuales y liberales, contra los colectivos, es una peligrosa
controversia, en cuanto los valores no son los mismos ni de un individuo al otro, ni de un

grupo social a otro.

La misma controversia representa la Declaracion de los Derechos Humanos redactados por

las Naciones Unidas en Nueva York en 1948. Los puntos que buscan el particularismo son
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elementos perturbadores “para los fines de establecer principios morales o de la justicia que

sean categdricos o aceptables para todos” (Diaz Polanco, 1996: 114).

La conclusion mas importante a destacar es el largo camino recorrido desde 1971 cuando el
Relator Especial de la ONU, el sefior Jos¢ Martinez Cobo, recomendd la adopcion de
medidas internacionales para eliminar la discriminacion de las poblaciones indigenas, para
ordenar todos los procesos naturales en materia de cultura, economia, medio ambiente, salud
y derechos humanos de los pueblos indigenas del mundo™. Pero evidentemente no ha sido

suficiente, el camino es mas largo y no hay final aun visible.

El ejercicio histérico de Latinoamérica realizado desde la Declaracion de Barbados en
1971% hasta el dia de hoy demuestra unas politicas contradictorias del indigenismo

interpretado por el estado.

Esto principalmente es evidente en las décadas que van del 70 al 90, cuando con el
nacimiento de las ONG y la filosofia del etnodesarrollo (como parte de los procesos
implantados por el neoliberalismo) se termina con los policultivos y se introducen los
monocultivos  intensivos 'y los OGM (Objetos Genéticamente Modificado).
Dicha situacion lleva a la caida de los precios y a la migracion forzada de los pueblos hacia
los centros urbanos y los paises llamados desarrollados, provocando el abandono de las
tierras. Este fendmeno, como se sefialdo anteriormente se ha convertido en un negocio
fructifero para los paises de origen de los migrantes, por las altas comisiones que se cobran
sobre las remesas de envio desde el exterior; como también para los paises de destino del
migrante, pues asi tienen acceso a un elevado nimero de mano de obra barata, sin derechos
laborales y con nulas prestaciones sociales. Llegamos a 1992 cuando Europa quiso celebrar
el 5° centenario de la llegada de Cristobal Colon a América con el rotulo de la celebracidon
del “Descubrimiento”; modificado con fines diplomaticos por el de “Encuentro de los dos

mundos” para asi intentar acallar la polémica provocada, ya que se produjeron numerosas

32 Pasando por el convenio 169 de la OIT de 1989 y hasta llegar a la proclamacion del 9 de Agosto como Dia
Internacional de las Poblaciones Indigenas del Mundo.

3 «Los antropologos participantes en el Simposio sobre la friccion interétnica en América del sur, reunidos en
Barbados, los dias 25 al 30 de enero de 1971, después de analizar los informes presentados sobre la situacion
de las poblaciones indigenas tribales de varios paises del area, acordaron elaborar este documento y
presentarlo a la opinion publica con la esperanza de que contribuya al esclarecimiento de este grave problema
continental y a la lucha de la liberacion de los indigenas”.

http://www.enlaceindigenas.gob.ve/doc/1971DeclaracionBarbados.pdf
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movilizaciones sociales en contra de ello. A dos afios de distancia empezara el

levantamiento en Chiapas del EZLN.

Esta declaracion recoge de manera exhaustiva los diferentes puntos de vista de los pueblos
indigenas, la resolucioén 48/163 (1993) de la Asamblea General de la ONU vy la creacion del

Foro permanente para las cuestiones indigenas. Se trataron dos cuestiones fundamentales:

1) Para cambiar los estandares sobre los derechos humanos relativos a los pueblos
indigenas es necesario trabajar en un &mbito internacional;
2) La importancia de hacer fuerte la participacion de los pueblos indigenas, sea a nivel

nacional como internacional.

Los procesos descritos anteriormente, en los cuales se busca la transformacién de
sociedades plurales y de las relaciones coloniales internas, han buscado que las
comunidades étnicas tengan la posibilidad de llevar a cabo un proyecto auténomo y

autogestionario, que desarrolle asi la cultura propia.

Es asi como ha surgido a lo largo de esta historia el concepto de etnodesarrollo. Es
importante anotar antes, y como lo sefiala Enrique Valencia (1998), que estas propuestas
han surgido por las tendencias generales de cambio social que se desarrollan en las
sociedades periféricas, en las cuales el atraso y el subdesarrollo se asocian al fenémeno del

pluralismo cultural.
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Poblacion indigena de México™

1990 1995 2000
Poblacion total en México 81.249.347 | 91.158.290 | 97.438.412
Poblacion hablante de lengua indigena 5.282.347 5.483.555 6.044.547
Poblacion de 0 a 4 afios en hogares cuyo jefe 1.129.625 1.232.036 1.233.455
de familia y/o conyuge habla lengua indigena
No habla lengua indigena pero se considera 1.103.312
indigena
Poblacion indigena registrada por INEGI 6.411.972 6.715.591 8.381.314
Poblacion en hogares cuyo jefe o conyuge es 8.373.700 8.984.152
hablante de lengua indigena
Poblacion hablante de lengua indigena en 177.289 183.336
hogares cuyo jefe y/o conyuge no es hablante
de lengua indigena
Poblacion indigena estimada por INI y 8.550.989 9.167.488 | 12.707.000
Conapo (12.403.000)

Siguiendo con Valencia, la hipotesis principal del etnodesarrollo, es que la cultura étnica
constituye, por su formacion y sus caracteristicas, el substratum clave para un proyecto

autonomo y autogestionario de desarrollo.

Hay implicito en este supuesto la idea de que el origen y la evolucion de la cultura de las
comunidades étnicas, como proceso social distintivo ante condiciones materiales de
existencia, conforma una base integrada y coherente de acciones y relaciones sociales, que
permite el proceso de control, y por lo tanto, la capacidad de decision sobre los recursos

culturales propios y ajenos. (Ibid.: 188)

** Fuente: INEGI, XI Censo General de Poblacién y Vivienda 1990, México, 1991; INEGI, Conteo de
Poblacion y Vivienda 1995, México, 1997; INEGI, XII Censo General de Poblacion y Vivienda 2000, México,
2001; Conapo, La situacién demografica de México, México, 1997; Conapo, La poblaciéon de México en el
nuevo siglo, México, 2001. La cifra final fue ajustada mas tarde a 12 403 000.
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1.8 Legislacién y politicas educativas en México>

Las politicas gubernamentales de México siempre han sido ejercidas y llevadas a la practica
a través del sistema educativo, hasta la década de los afios setentas podia definirse lider
internacional para resolver problematicas indigenas ya que la educacion del pais ha estado
siempre preocupada con la idea de nacionalizar. Los mensajes sociales-gubernamentales
estan continuamente reiterados por el estado, el México de la diversidad cultural cambia en
1992, con la introduccion del articulo constitucional No. 4, en el cual se introduce y se
considera finalmente a la poblacién indigena de México hasta esa fecha. Dicho cambio, se
propicid por tres causas: la conmemoracion en 1992 de los 500 afios de la llegada de Colon
a América y los consecuentes levantamientos sociales en contra de festejar el aniversario del
descubrimiento de América, ya que el continente existia mucho antes de la llegada del
conquistador Cristdbal Colon; el principio del levantamiento del EZLN (anterior a 1994) y
la introduccion del dicho articulo 4 de la Constitucion. La diversidad antes de la década de

los afios noventa era concebida de manera muy distinta.

El Dia 12 de Octubre del 2004 en la ciudad de México, lideres indigenas firmaron el pacto
del Pedregal. Investigadores universitarios se comprometieron a colaborar con ellos,
evaluando un informe sobre el Primer Decenio Internacional de los Pueblos Indigenas del

Mundo (1995-2004) y a comprometerse a seguir evaluando el segundo decenio (2005-
2014).

Como sefiala Candido Coheto (1998: 227) en México, como en el resto de Latinoamérica,
las politicas educativas para indigenas surgen con el régimen colonial. El régimen colonial

se caracterizo por englobar a todas las etnias indigenas en una sola categoria, la de “indios”.
p g g goria,

A partir de la Independencia hubo intentos para generar una educacion especifica basada en
las diferencias étnicas, sin embargo estos intentos fracasaron. Tanto liberales como

conservadores, desde sus propias posiciones, consideraron que el “indio” no tenia una

%> Este parrafo es integrado también por los apuntes de clase del Prof. Joaquin Figueroa, Educacién Indigena,
Facultad de Filosofia y Letras, UNAM, 23 de abril de 2009.
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significacion politica digna de tomarse en cuenta, y que solo era suficiente el otorgar

igualdad juridica para disolver sus diferencias con los no indios (Stavenhagen 1988).%°

Bajo el presidente Porfirio Diaz (1876-1911), la meta por alcanzar era la “democracia
educativa”, lo que se pretendia era llevar la escuela a todo el pais, uniformar a los

mexicanos bajo unos mismos ideales y asi moldear al ciudadano.

La preocupaciéon por dar educacidon a todos los mexicanos, y que se expresd ya desde los
primeros afios del Porfiriato a través de la idea de “democracia educativa”, fue entonces
ejercida a través de la uniformidad en la ensefianza. Se queria formar un nuevo hombre y un
nuevo ciudadano bajo los términos de la laicidad y por medio del educar y no solo del

instruir (Bazant 2000: 269).

De 1921 hasta 1949 hubo una politica de reincorporacion, se contaba con las estructuras

escolares teniendo los siguientes objetivos:

1) La lengua espafiola. Aunque el tema no era nuevo, pues la primera ordenanza que
obligaba a escribir todos los documentos en lengua espafiola fue ordenada por Carlos II,

en 1696.

El gobierno mexicano insistid en que los indigenas aprendieran el espafiol con el fin de
buscar una unificacion del pais, en primera instancia por influencia del romanticismo
aleman, pero ya a partir de la Revolucién Francesa la idea de la patria proponia que una
sola lengua hacia una sola nacion. El ideal revolucionario mexicano era el mestizaje cultural
y bioldgico, enfatizado por Vasconcelos a través de la invitacion y la llegada de inmigrantes
europeos al pais para “blanquear” la poblacion mexicana. El gran reto del México

independiente es superar lo indigena.

2) Aprendizaje de las matematicas y ciencias experimentales, con el fin de modernizar a
la poblacion.

3) Aprendizaje de oficios técnicos como la agricultura, la albaiiileria, la carpinteria etc. Las
técnicas de las comunidades indigenas son por energia bidtica, o sea trabajada por seres

humanos y animales, entonces el fin era el traer maquinas para superar el atraso.

3% Coheto Martinez, Candido V “De la educacién rural a la educacion indigena bilingiie-bicultrual”, en
Rodolfo Stavenhagen, (1988), Politica cultural para un pais multiétnico. México: Direccion General de
Culturas Populares, pp. 227-243.
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4) Afadir en las materias escolares la historia y el civismo para nacionalizar la

conciencia del pueblo.

Estos cuatros lineamientos fueron implantados por los llamados “profesores ambulantes” a
través de las escuelas rurales. De hecho siempre hubo hasta el dia de hoy una intensa
articulacion entre la escuela y la comunidad, pues la escuela es el medio oportuno y
principal para llevar a las comunidades el modelo cultural que un determinado gobierno

quiere para sus ciudadanos.

Otro experimento educativo, bajo el gobierno de Lazaro Cardenas (1934-1940) fue el de la

casa del estudiante en Ciudad de México. Este consistia en llevar a unos jévenes indigenas,

solo barones, no se contemplaban mujeres, a la ciudad para occidentalizarlos lo antes

posible; por ejemplo la primera cosa que hacian al recibirlos era quitarles sus trajes tipicos y

cortarles el pelo para arreglarlos a la “manera europea”. La logica que se queria seguir era,
(13 2 b

una vez “transformados”, devolverlos a las zonas rurales para que transmitieran sus modales

“modernos” a lo demas.

Este proyecto fue un fracaso ya que después de su escolarizacion, los estudiantes ya no
volvian a sus comunidades, sino que se quedaban en la capital. La de Cardenas, como he
escrito en el apartado de las Universidades Interculturales, era una educacion socialista que
queria incidir en varios aspectos, como las dichas Escuelas Campesinas Rurales, la laicidad
en las escuelas y el comunitarismo principalmente. Bajo Céardenas se asumieron otras
politicas, esta vez no culturales sino materiales: el reparto de las tierras, la creacion de los
ejidos que reunen lo colectivo con lo individual. Se redistribuyen a los campesinos las
tierras expropiadas a las antiguas haciendas, incluyendo elementos comunales como aguas,
montes etc., y se establecen parcelas escolares auto sustentadas por la comunidad con

trabajos agricolas (Cardenas, 1936).

El elemento fundamental de la iniciativa, ideales del estado cardenista, serd promover una
educacion socialista: gratuita, obligatoria y laica. Tres aspectos que influyen directamente
en la educacion indigena, por los cudles el gobierno de Cardenas veld en una linea
divergente a lo hecho hasta entonces por Narciso Bassols que se habia preocupado por la

poblacidon mestiza principalmente.

Las comunidades indigenas a través de estas imposiciones seran afectadas por tres cambios:

la tierra, la educacion vy la lengua indigena para uso escolar.
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Cérdenas a su vez invitard a unos misioneros lingtiistas del Instituto Lingiiistico de Verano
de Guatemala, entre los cuales esta Taussen para introducir en el ambito de la lengua, una

nueva metodologia educativa del indio.

Aunque este fuese un instituto norteamericano y cristiano encargado de traducir la Biblia en
todas las lenguas indigenas para crear cartillas en dichas lenguas, diccionarios y libros de
gramatica, la politica socialista de Cardenas sobrepaso el detalle para que los indigenas

aprendieran a utilizar la lengua espafiola.

Lazaro Cardenas por otra parte, habia creado el primer Departamento de Educacién
indigena en 1937, bajo la direccion del doctor Carlos Basauri, el cual aplicé una técnica
bilingiie, el uso de la lengua indigena para aprender la espafiola, Basauri calculaba que en

tres o cuatro semanas los jovenes avanzarian su nivel cultural (Britton, 1976: 57).

También se habia creado en 1935 el Departamento Auténomo de Asuntos Indigenas. Luis
Chavez Orozco, historiador y jefe de este Departamento entre 1938 y 1940, insistia en que
se debia dejar desarrollar al indio con su propia personalidad, a través de su cultura y
también de su lengua para ganar el respecto de si mismo (Chéavez Orozco, Educaciéon y

Cultura I, N°3).

El educador peruano Max Mifiano Garcia nos brinda una explicacion del asunto

contemporanea a este:

“Por una parte los que estan a favor creen que los indigenas necesitan un trato
especial para subsanar la deuda del dominio espaiiol y mestizo hacia el
indigena; los que estan en contra opinan que esta politica es segregacionista y
no aporta a la integracion ni al mestizaje tan anhelado por los gobiernos
precedentes” (Minano Garcia 1945: 381-382).

Desde 1940 hasta 1952 hay un cambio importante en la politica indigenista de la educacion,
son los presidentes Manuel Avila Camacho y Miguel Aleman Valdés quienes postulan una
contrarreforma a Cardenas buscando desestructurar la educacion socialista por un lado, y
por otro buscando formas de proteccidon para que los grandes hacendados o los empresarios
agricolas no pierdan sus tierras y se crea lo que se conoce como amparo agrario que permite

no afectar las grandes hectéreas, para que no se reduzcan.
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En 1944 hay una politica modernizadora de alfabetizacidn, esta vez dirigida a toda la
poblacion. Los ambitos sociales a seguir fueron: la salud, la justicia (se formaron peritos en

lengua indigena) y la educacion.

En 1963 ocurre otro gran cambio, la educacidon ya es parte del INI, motivado por la
propuesta de Aguirre Beltran de tratar de impulsar, a través de coordinadores regionales, la
administracion de sus agencias bajo tres dominios: produccion, educacion y salud. Es el INI
el que ahora se ocupa en materia educativa de impulsar la promocion de las lenguas
indigenas pero solo como medio para llegar a la lengua castellana. Esto se llevod a cabo a
partir de 1964 con la creacion del Programa de Promotores Culturales Bilingiie de la

Secretaria de Educacion Publica.

Solo en el 1968 acontece un cambio radical y una transformacién de la vision indigenista®’,
pues hasta entonces los antrop6logos habian tenido un peso muy importante en el gobierno
en cuanto tenian una funcion doble, la del antropologo que era también funcionario del
estado, con un apego fuerte a las agencias gubernamentales. A partir de la fecha mencionada
nace en México una Antropologia Critica, o sea la nacida de la Academia, como dice José
del Val no se trataba de una evolucién de los conceptos analiticos y tedricos, sino de “una
puesta en cuestion de los fundamentos de la disciplina y de la ubicacion y papel de ésta en la
sociedad mexicana, y especificamente, de su relacién con el Estado” (del Val 2006: 138.).
Esta generacion de antropdlogos son los que replantearan el concepto de “etnodesarrollo”,
sosteniendo que deben de ser los mismos indigenas los que deben definir sus problematicas

asi como sus soluciones. Se habla de un pasaje del indigenismo al indianismo.

En 1978 se funda la direcciéon General de Educacion Indigena en la misma SEP con una
clara voluntad de educacion bilingiie extendida a todas las poblaciones indigenas. Hay una
doble preocupacion, en lo cultural y en lo lingiiistico. Para cumplir con esto se buscan varios
factores de actualizacion: se dejard la educacion en manos de los mismos indigenas,
buscando responsables en las comunidades, los libros de textos seran en lengua indigena,

tendran un curriculum propio y habran estudios dialécticos para ver la inteligibilidad entre

37 Seglin el tedrico més influyente de la antropologia mexicana y creador del INI, Gonzalo Aguirre Beltran el
indigenismo es “la politica aplicada hacia la poblacion indigena por los no indios” (Zolla y Zolla Marquez,
2004:56). Carlos Zolla y Emiliano Zolla Marquez argumentan que: “El indigenismo ha cumplido un papel
relevante en la formacion de la ideologia politica utilizada por el poder estatal durante décadas, en la
legitimacion del Estado postrevolucionario y en la elaboracion de un imaginario social con el que se pretendia
dotar de una identidad comun a todos los habitantes del pais.” (Zolla y Zolla Marquez, 2004:56)
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una lengua y otra. Esta politica dura muy poco, los libros indigenas nunca han funcionado
ni se distribuyen, nunca se han utilizado en la sala, también porque son de escasa calidad.
No funciond, no estan enraizados en la vida escolar, los maestros no tienen una profunda
capacitacion para ser maestros bilinglies y la mayoria de ellos no escriben ni pueden leer la
lengua indigena, o muchos conocen otra lengua distinta de la que se habla en la comunidad
que les tocd. Debajo de una ensefianza bilingiie se esconde una ensefianza exclusiva en
espafiol. Tampoco se mantuvo el relevo de autoridad, las ndminas de los funcionarios muy
pocas veces son indigenas y estos casi siempre ocupan puestos subordinados. El modelo de
fortalecimiento indigena nunca se logro, no hubo unidad entre los mismos indigenas y por el

contrario, si fuertes presiones externas de discriminacion.

Laurent Aubague (1988: 253) sefiala como mas alld de sus meritorias intenciones, la
educacion bilingiie y bicultural fue rdpidamente agobiada por el problema de su
concretizacidon y de su aplicacion. De alguna forma no pudo liberarse de la castellanizacion.
Ciertamente, fue pensada como un proceso que articulaba dos fases: habia que apoyar
primeramente el fomento de la lengua indigena para que, a partir de la adquisicion
incipiente de la lecto-escritura en la lengua materna, se pudiera pasar mas facilmente al

objetivo principal: conocer la lengua nacional, saber leerla y escribirla.

Un rasgo constante, continda sefialando Aubague, llama la atencidn tanto en las practicas de
la castellanizaciéon como en las concepciones de la educacidon bilinglie y bicultural: la
exclusion del sujeto interesado por la alfabetizacion. En efecto, este sujeto, es decir la
poblacion de raiz precolombina, ha sido siempre el objeto de programas pensados y

planeados en su lugar por la sociedad nacional y su estado.

Nos recuerda esta autora que la relacion entre la lengua nacional y las lenguas
precolombinas es una relacion de dominacidon. Las lenguas de los grupos étnicos estan
subordinadas al poder de la lengua nacional, y con toda razon, un socio lingiiista debe
caracterizar esta situacion como diglosia®®. La diglosia ha sido de tal magnitud en el caso
mexicano que ha podido fomentar la esperanza de que la tnica solucion lingiiistica para el

pais fuera la informacion de una castellanizacion efectiva y lograda. Habia un error

3 La diglosia es la convivencia de dos lenguas en el interior de una misma poblacion o territorio, donde uno de
los idiomas tiene un estatus de prestigio —como lengua de cultura, de prestigio o de uso oficial- frente al otro,
que es relegado a las situaciones socialmente inferiores de la oralidad, la vida familiar y el folklore.
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fundamental en esta actitud: creer que las lenguas precolombinas sobrevivian por inercia,

arrastrando unicamente el peso de un pretendido inmovilismo histérico. (Ibid.: 254-255)

“La educacién bilingiie y bicultural debe, ante todo, dejar de ser concebida como un recurso
de politica lingiiistica. Esta educaciéon no se liberard de algunos de sus aspectos
mistificadores mientras busque su finalidad en la castellanizacién de los grupos étnicos de
México. No porque haya que negar esta necesidad, sino porque debe ser evitada la
subordinacién de esta educacién a la ya existente diglosia que la lengua nacional mantiene

contra las lenguas indigenas”. **

Como sefiala Alonso Lépez: “(...) un curriculum para la educacién basica indigena se
constituye como una consigna de la mas alta prioridad politica y social y, paralelamente,
como motor de una racionalidad mas coherente y creativa para permitir el etnodesarrollo
dentro del contexto nacional. Problema étnico y, sin duda, también politico, que apela a la
capacidad y voluntad de una sociedad para pensarse a si misma como proyecto y al Estado

para propiciar los mecanismos para que ello ocurra.” (1988: 234).%

El programa curricular en cada lengua desaparece y es reemplazada por la nacional a través
de los mismos textos escolares que son gratuitos y distribuidos por el estado, estos son

iguales en todo el pais.

Los curricula nacionales tienen entonces una contrapartida muy soélida en los libros
indigenas porque el fin era el de unificar México. Esto va a permear o va permeando
paulatinamente a todas las escuelas, dando comienzo a un curriculum bilingiie propio que a
lo largo del tiempo se modifica y se vuelve nacional a través de esos mismos libros de

textos.

A partir de 1993 se regresa a lo basico, matematicas y comprension de lectura, desaparece la
catedra de civismo porque se considera innecesaria. Fracasa la idea del curriculum propio y
México se dirige a un proceso de globalizacidn, se pierde la busqueda del nacionalismo,
ahora solo se quiere dar competencia a los alumnos frente al sistema que se impone

internacionalmente.

39 Aubague Laurent, “La educacién bilingtie bicultural ante la resistencia y la autogestion lingiiistica de los
grupos étnicos de México", en Rodolfo Stavenhagen, (1988) Politica cultural para un pais multiétnico.
Meéxico: Direccion General de Culturas Populares, pp. 253-263.

% Lopez Mar, Alonso. “Los contenidos de la educacién bilingiie bicultural”, en Rodolfo Stavenhagen. 1988.
Politica cultural para un pais multiétnico. México: Direccién General de Culturas Populares, pp. 233-238.
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Al respecto es interesante el cuestionamiento que expresan dos maestros bilingiies del Valle
del Mezquital a partir de su reflexion sobre la historia educativa de los pueblos indigenas

mexicanos desde la colonia:

“Si revisamos todo el proceso educativo implantado por Europa, encontramos que el sistema
educativo es el mismo que en la colonia, con excepcidn de que la iglesia se separa un poco
del Estado y por eso formalmente la catequizacion se separa del proceso educativo. Si
revisamos lo que ocurre posteriormente al movimiento revolucionario también nos
encontramos con el mismo sistema educativo de la colonia, la castellanizacion, lectura y
escritura, es lo mismo que hacemos en nuestras escuelas todavia” (Moreno y Botho, 1986:

92-93).

Segun Coheto (1988), la educacion indigena bilingiie-bicultural es un logro y al mismo
tiempo un objetivo histdrico permanente de los pueblos indios de México que, de manera
organizada, han reivindicado y defendido su derecho a mantener y desarrollar sus formas
culturales especificas, en el marco de una sociedad plural. El Estado mexicano reconoce este
derecho en el Plan Nacional de Desarrollo y en el Programa Nacional de Educacion,
Cultural, Recreacion y Deporte, y le da viabilidad politica y oportunidad operativa a través

de un sistema de educacidn indigena.

De esta manera la interpretacion del articulo 3° constitucional, en cuanto dispone que la
educacion tendera a favorecer el desarrollo armoénico de todas las facultades del ser humano,
ha de considerar la situacion del nifio indigena, quien vive dos mundos culturales en
conflicto: el propio, en calidad de subordinado y el de la sociedad global, en calidad de

dominante.

El articulo 2° de la Ley Federal de Educacion también obliga a considerar las caracteristicas
del universo del educando indigena, al establecer que la “educacion es medio fundamental
para adquirir, transmitir y acrecentar la cultura; es proceso permanente que contribuye al
desarrollo del individuo y a la transformacion de la sociedad, y es factor determinante para
la adquisicion de conocimientos y para formar al hombre de manera que tenga sentido de

solidaridad social”.
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1.9 Politicas actuales: principales objetivos de la SEP
con respecto a las universidades interculturales

Después de un recorrido por los hitos histéricos en relacion a las politicas de educacion,
indispensable para entender bien las ldgicas de actuacion gubernamentales de México y
mirar hoy al proceso de las universidades interculturales, expondré los principales y actuales

objetivos de la SEP (Secretaria de Educacion Publica).

La educacion estatal trabaja en tres ejes principales actualmente: lengua, cultura y vinculos
estrechos con la comunidad. Recordando la politica de Lazaro Cardenas, pareceria no haber
transcurrido todos los afios y la historia que nos separa en el 2009 del antiguo presidente

mexicano.

De hecho nos encontramos con la misma trilogia de entonces, y también con la busqueda de
un etnodesarrollo no sustentable si no sostenible. Evidentemente los medios, la ideologia y
el contexto se muestran muy distintos, sobre todo este ultimo. Los vinculos con las
comunidades estdn envueltos no solo por situaciones aisladas sino desarrollados en un
amplio abanico local- globalizado. La percepcion que se tiene de las comunidades indigenas
poco ha cambiado, manteniéndose el mismo rezago que ha impedido un verdadero

reconocimiento de esta sociedad.

Las universidades no interculturales de México hasta hoy no han advertido la necesidad de
implantar y agregar a los conocimientos denominados “clasicos-occidentales”, los de
“poblacion indigena”, no mereciendo su atencion. No se ha advertido exigencia alguna de

mirar hacia sus lenguas ni a sus practicas socio-culturales.

También es cierto que hasta hoy en dia las posibilidades para los jovenes indigenas de tener
acceso a las universidades publicas urbanas han sido casi nulas, y los que al contrario han
podido matricularse ya vivian en areas metropolitanas y no tenian necesidad de recuperar

sus lenguas como medio de comunicacion con la estructura docente.

Hoy las cosas cambian: las universidades interculturales llegan directamente a las

comunidades y se busca dar el reconocimiento debido a las lenguas indigenas y:
“.con objeto de fortalecer la perspectiva de la accion intercultural en el nivel

de la educacion superior, surge la oportunidad de crear una nueva universidad
con vocacion particular que favorezca el establecimiento de un didlogo
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intercultural orientado a hacer compatibles los procesos de estudio, andlisis y
generacion de nuevos conocimientos que beneficien a las poblaciones que la
sustentan, y contribuya a librar barreras de comunicacion entre el
conocimientos cientifico generado en las universidades convencionales” (SEP,
2006: 13).

Vemos como cobra importancia la comunicacién, y la interculturalidad viene entendida
como un enfoque de enriquecimiento entre la “sabiduria indigena” y los “saberes clasicos”
de la academia tradicional, no se trata mas de asimilar a los indigenas al resto de la
poblacidon sino de sumar sus diferencias culturales a las “nuestras”. Segun la SEP los

principios educativos de las interculturales deben de ser los siguientes:

1) El reconocimiento ancestral indigena.
2) Un cambio hegemonico de utilidad economica de los distintos saberes.
3) El reconocimiento de la autodeterminacién, y la construccion de un puente

comunicativo entre las comunidades y las otras culturas.

De hecho en lo referente a esta ultima parte hay que reconocer que el primer logro de las
interculturales, en el caso veracruzano, ha sido establecer un puente para el dialogo entre las
cuatros sedes UVI, primero por los intercambios de profesores que pasan de una sede a otra,
aunque solo sea para reuniones o clases individuales, y después, a partir del 2008 ha habido

grupos de estudiantes que han recibido clases en sedes distintas de la propia.

Para la SEP es importante fortalecer la lengua originaria a través de todas las actividades
pedagogicas que estén al alcance, y por otro lado fortalecer ese puente antes dicho entre las
comunidades y la universidad; buscando que esta ultima se encargue de diagnosticar y
sistematizar las necesidades de la comunidad, incorporando a los actores comunitarios y

desarrollando soluciones pertinentes.

Un ejemplo de esto es la licenciatura en Gestion Intercultural para el Desarrollo propia de
las UVI. Segutn la filosofia de las UVI, que sigue los preceptos de la SEP, esta carrera quiere
insertarse en un plan no solo local, sino global, no solo regional, sino planetario, para asi
responder al abundante abanico de necesidades que van de la pobreza y la inequidad social
hacia los problemas ambientales, las enfermedades y la perdida cultural de las comunidades

indigenas.

Se habla de tres principios los cuales son la gestion, la interculturalidad y el desarrollo.

Gestion de todos los procesos que pueden llevar a los jovenes estudiantes hacia un cambio
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en positivo, la interculturalidad de la cual ya se ha hablado exhaustivamente en el parrafo
precedente, y que es la idea- concepto- motor que mueve todas las interculturales vista como
habilidad de comunicacion vehicular entre una cultura y otra. Y por ultimo el desarrollo
entendido como la valorizacién del patrimonio cultural y fisico- geografico de las zonas

indigenas, un desarrollo sustentable.
La licenciatura cuenta con cinco orientaciones:

e Comunicacion: radio, prensa, television, video, cine, medios de comunicacion virtuales,
todo vuelto a la difusion de la cultura de las zonas indigenas, asi como de sus
problematicas sociales y econdmicas.

e Sustentabilidad: el desarrollo de todas las actividades en el espacio rural, fortalecer la
dindmica organizativa y comunitaria de la poblacion y valorizarla.

e Lenguas: para la recuperacion y el respecto de las lenguas nativas, no solo se imparte
clase del idioma, sino se crean gramaticas y fonéticas, y también literaturas.

e Derechos: para crear recursos humanos capaces de defender los derechos indigenas, se
revaluan el derecho consuetudinario (usos y costumbres) y la comunidad.

e Salud: se busca defender y promover el buen estado de salud en las comunidades, y a la
vez recuperar los saberes de la medicina tradicional y hacer accion de mediacion entre la

medicina tradicional y la aldpata.

A través de estas orientaciones las UVI, asi como en general todas las universidades
interculturales, buscan resolver los objetivos comunes a nivel mundial de necesidades
sociales, culturales y econdmicas, atacando en primera instancia la dominacién que parte de

los centros politicos y centralistas de varias naciones.

Se quiere disminuir la emigracion, sea dentro de México o internacional, la cual es fuente de
disgregacion familiar. Cuando se fraccionan las comunidades, y los individuos que las
componen emigran, tanto a nivel de tierras, asi como de alimentacidon, de habitos, de
costumbres, de lenguas, de disgregacion general del tejido social se habla de erosion

cultural.

A nivel epistemolégico las UVI siguen el discurso de las Teorias Complejas (1996a) y de
las Teorias Modernas de Edgar Morin (1996b), sosteniendo que no se puede llevar el

conocimiento a su completa abstraccidn, o al conjunto de sus partes.
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En sustancia lo que se critica a la modernidad y al conocimiento occidentalizado es la
manera de producir saberes, se quiere superar las reglas cldsicas nomotéticas- deductivas
validas para todo y para todos, proponiendo la aceptacion de una subjetividad cientifica

adaptada al contexto.

En el plan de la praxis, se quiere superar tanto la teoria marxista de la concentracion de la
tierra bajo el poder estatal, como la neo-liberal que considera el paradigma capitalista de la
privatizacion, donde el campesinado y las poblaciones indigenas de los paises pobres son
percibidos sin futuro. En ambas visiones el desarrollo converge siempre hacia lo urbano y lo

industrial.

Segun Toledo (1992), en los afios noventa nace una nueva lucha, la lucha ecologica. Es la

llamada Revolucion verde.

Con el nombre de Revolucion Verde se entiende el incremento de la produccion agricola
que se dio en los afios 60, como consecuencia del empleo de técnicas de produccion
concretas como el uso de una seleccion de tipo genético, y la explotacion intensiva de

monocultivos, la utilizacion masiva de fertilizantes, pesticidas etc.

Fue Norman E. Borlaug quien inici6 esta revolucion en 1960 a causa de la baja produccion
agricola; ciertamente los resultados en cuanto a aumento de la productividad fueron
espectaculares. En México la produccion del trigo pasé de un rendimiento de 750 kg por

hectarea 1950, a 3.200 kg en la misma superficie en 1970.

Un aspecto negativo de este proceso es que a parte del gasto de varios millones de dolares,
hubo problemas de almacenaje desconocido y perjudicial, con excesivo costo y dependencia
tecnologica y, ademas se propicio la aparicion de nuevas plagas. Por esto, la Revolucion
Verde fue muy criticada desde diversos puntos de vista que van desde el ecoldgico al

econdmico, pasando por el cultural y lo nutricional (Pérez de Armifio, 2000).

Segtin Toledo para llevar la revolucidn directamente al campo, los gobiernos apoyaron a los
productores fomentando el uso de estas nuevas técnicas y tecnologias agricolas. Y lo que al
principio se considerd un €xito enorme de la Revolucion fue que el suministro de alimentos
y sus precios se mantuvieron estables para sustentar el crecimiento demografico. A partir
del decenio de 1990 se ha observado que el auge de la Revolucién verde en la productividad

tuvo un alto precio.
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Por una parte, cuando los agricultores decidieron producir las variedades mejoradas de
cultivos y de ganado, se abandonaron muchas variedades tradicionales, locales hasta

extinguirse.

Pero la peor parte fue el gran uso de plaguicidas y otras sustancias agroquimicas las cuales
causaron un grave deterioro del medio ambiente poniendo en peligro la salud. Los sistemas
agricolas de la revolucion verde también requieren una abundante irrigacion, lo que ejerce
una presion enorme en los recursos hidricos del mundo. Por ultimo, a pesar de que aumentd
la productividad agricola, sigue habiendo hambre. Para aprovechar los adelantos de la
Revolucidn verde, los agricultores necesitan tener dinero y acceso a recursos como la tierra
y el agua. Los agricultores pobres que no tienen estos recursos quedaron excluidos de la

Revolucion verde y muchos se hicieron todavia mas pobres.

Toledo insiste no solo en los efectos negativos y devastadores, sino también en la nueva
loégica que se habia creado en términos de desarrollo, en cuanto la Revolucidon verde era
entendida como una manera de hacerse “modernos”. Esto significaba poner en un espacio
dicotémico todo lo que por el contrario no era moderno, y en este cuadro de antimodernidad

se ubico a los pueblos indigenas (Toledo, 1992:10).

Se habla de sabiduria indigena como arcaica, tradicional, agraria, retrograda, versus una
sociedad moderna, urbanizada, industrializada, dinamica, progresista y en desarrollo. En el

segundo capitulo se analizara la Revolucidn verde en el contexto del Totonacapan.

Rodolfo Stavenhagen (1972), en su Tres ensayos sobre Latino América, habla de una serie
de tesis equivocadas sobre América, entre las cuales también se habla del falso dualismo

representado por lo arcaico contrapuesto a lo moderno.

La sociedad arcaica seria caracterizada por relaciones de tipo familiar, por instituciones
tradicionales (el compadrazgo, ciertas formas de trabajo colectivo, dominacion personalista
y de clientela politica), por una estratificacién social rigida de status adscrito (decidida

desde el nacimiento) y por normas que exaltan el statu quo.

La sociedad moderna implicaria relaciones sociales ‘“secundarias”, determinadas por
acciones interpersonales a fines racionales y utilitarias “orientadas hacia el cambio”

(Stavenhagen 1972:10).

Segtin Stavenhagen la teoria dualista es falsa por dos razones:
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1) los dos polos son el resultado de un tinico proceso historico.

2) ambos polos interactiian relaciones mutuas dentro una misma sociedad global.

Volviendo a los objetivos de las UVI, en el plan educativo, podemos ver como este debate
al que hacemos referencia hablando se pueda implementar con las siguientes informaciones,

o sea los valores en los cuales las Universidades Interculturales creen:

a) relacion respetuosa con la Madre Tierra, la pertenencia y las raices;

b) solidaridad entre una generacién y la otra y equidad de género, comunicaciéon y
tolerancia entre las varias fajas de edad y de género;

¢) horizontalidad, equidad y justicia, no querer estructuras jerarquicas;

d) transparencia, en las acciones de grupo, comunidades e instituciones;

e) solidaridad, apoyo mutuos en las causas comunes;

f) respecto, a las diversidades;

g) flexibilidad e creatividad, en las iniciativas comunes.

Los propdsitos a largo plazo de las Universidades Interculturales son dirigidas hacia: un
dialogo intercultural, un intercambio de saberes, actuaciones dirigidas a través de las
investigaciones realizadas por los jovenes estudiantes, una construccion de una sociedad

sustentable.

128



Categoria de pueblo y de indio: la identidad politica y la identidad vivida

1.10 Categoria de pueblo y de indio: la identidad politica
y la identidad vivida

Una vez especificados estos acontecimientos en el contexto mexicano, hay que aclarar - o
mas bien poner en evidencia - el concepto de comunidad indigena. Es importante aclarar
este tema pues de su definicién depende la lectura de las estadisticas generadas por el

Estado mexicano, acerca de los grupos étnicos e indigenas presentes en este pais.

Algunos definen el indio a partir de una relacion colonizador/colonizado. Guillermo Bofill

escribe:

“La categoria de indio, en efecto, es una categoria supra-étnica que no denota
ningun contenido especifico de los grupos que abarca, sino una particular
relacion entre ellos y otros sectores del sistema social global del que los indios
forman parte. La categoria de indio denota la condicion de colonizado y hace
referencia necesaria a la relacion colonial” (Bonfil, 1995:342).

Por un camino semejante sigue la definicion del Instituto Nacional Indigenista - INI:

“Indigena. Concepto de origen colonial que define a una poblacion que
comparte una tradicion cultural de raiz prehispanica, la cual se reorganiza y
funda sus caracteristicas formales en el marco de la sociedad Novo hispana y
que retiene entre sus rasgos mas importantes el hablar una lengua amerindia o
el asumir una identidad con esa tradicion” (INI, 2000: 836).

Aunque estén lejos de agotar propiamente el tema, hay que reconocer algiin avance en estas
concepciones. Ambas proponen una definicion relacional, entre el nativo y el colonizador.
Para el INI, tratase de un concepto especificamente hispanoamericano mientras Bonfill no lo
encierra de la misma manera. Las dudas quedan abiertas asi como las posibles respuestas, la
primera enunciacion de Bonfil expresa asi como hacen otros autores como Warman (2003),
Montemayor (2001), entre otros, en mostrar una clara incdgnita sobre la generalizacion de la

categoria que evidencia una relacion entre los que son indios y los que no lo son.

Los movimientos o los discursos sobre los derechos de los pueblos indigenas ponen en
cuestion también otros aspectos que surgen de la definicion de lo que son los pueblos

. ) . r . . . .. 41
indigenas atribuyéndoles connotaciones como: tradicionales y espirituales” . Estas

I Articulo 12. Los pueblos indigenas tienen derecho a practicar y revitalizar sus tradiciones y costumbres
culturales. Ello incluye el derecho a mantener, proteger y desarrollar las manifestaciones pasadas, presentes y
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connotaciones son muy peligrosas porque ponen a las comunidades indigenas en un estado
de desventaja, en una no igualdad de condiciones, aproximandose a un discurso de progreso
unilateral, mas cercana de los origenes, mas pura y a la vez mas ingenua, con capacidades
limitadas porque estdn mas lejanas del desarrollo, de la civilizacidon. La connotacidon de
tradicionales, naturales y espirituales estd invadida de un fuerte etnocentrismo y se puede
caer en el error de infantilizarlos, bestializarlos o mecanizarlos. Un ejemplo de esto puede
ser extraido del clasico de 1922 “Los argonautas del pacifico occidental”, de Bronislaw

Malinowsky:

"Los indigenas obedecen las coacciones y los mandatos del codigo tribal sin
comprenderlos, de la misma manera que obedecen sus impulsos e instintos sin
poder enunciar ni una sola ley de psicologia. Las normas de las instituciones
indigenas son el resultado automdtico de la interaccion entre las fuerzas
mentales de la tradicion y las condiciones materiales del medio ambiente”
(Malinowsky 1975).

No olvidemos que la idea del salvaje contrapuesto a la de hemeros (del griego, domesticado
o docil), o sea los civilizados, es tan antigua como la historia griega con su mundo mitico
que identificaba seres salvajes (los agrioi), como por ejemplo los centauros. Pero para los
griegos los salvajes no eran los barbaros. Para Aristoteles, los barbaros eran lo que no tenian

la razén (Bartra: 15-33).

Y no solo sin razdén, sino sin alma, acordando el célebre Bartolomé de las Casas,
embarcandose en el 1502 hacia La Espafiola, (la nueva Espafia) sin devocion alguna para la

religion y terminando apoyando la idea de que también los indios tenian alma y en 1542 a

futuras de sus culturas, como lugares arqueoldgicos e histdricos, utensilios, disefios, ceremonias, tecnologias,
artes visuales y dramaticas y literaturas, asi como el derecho a la restitucion de los bienes culturales,
intelectuales, religiosos y espirituales de que han sido privados sin que hubieran consentido libremente y con
pleno conocimiento o en violacion de sus leyes, tradiciones y costumbres.

Articulo 13. Los pueblos indigenas tienen derecho a manifestar, practicar, desarrollar y ensefiar sus
tradiciones, costumbres y ceremonias espirituales y religiosas; a mantener y proteger sus lugares religiosos y
culturales y a acceder ellos privadamente; a utilizar y vigilar los objetos de culto, y a obtener la repatriacion de
restos humanos.

Los Estados adoptaran medidas eficaces, junto con los pueblos indigenas interesados, para asegurar que se
mantengan, respeten y protejan los lugares sagrados de los pueblos indigenas, en particular sus cementerios.
Articulo 25. Los pueblos indigenas tienen derecho a mantener y fortalecer su propia relacion espiritual y
material con sus tierras, territorios, aguas, mares costeros y otros recursos que tradicionalmente han poseido u
ocupado o utilizado de otra forma y a asumir las responsabilidades que a ese proposito les incumben respecto
de las generaciones venideras. Proyecto de declaracion de las Naciones Unidas sobre los derechos de las
poblaciones indigenas.
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redactar las que fueron llamadas Leyes Nuevas, donde se promulgaba la prohibicion de la

esclavitud de los indios.

Los indigenas se caracterizan por su relacion interna y sobre todo su sentimiento de
colectivo.”? Otro aspecto engafioso ya que el colectivo supone una identidad compartida,
una homogeneizacidon entre ellos y distinta de la nuestra, algo mas que nos aleja del lugar
donde encontrar signos comunes. Pero sobre todo es un concepto muy abstracto ya que cada
individuo asume distintas identidades segun el contexto, a veces esas varias identidades de
cada uno se adaptan segun la situacidn, pero las situaciones son cambiantes asi como los
aspectos identitarios de cada uno. Por eso decir que una comunidad indigena tiene
connotaciones identitarias iguales solo por compartir ideas, cosmovisiones o lenguas es
errado y distorsionado. Esa definicion supone que la identidad colectiva de un grupo

indigena es limitada solo a ese grupo y estatica, o sea sin posibilidades de cambio.

Ademas no sabemos cuantas identidades étnicas hay en México. Se habla de 62 lenguas
distintas, pero no se puede fijar un pueblo indigena solo por su lengua. Muchos pertenecen
al mismo pueblo y no hablan la misma lengua. Tampoco se puede distinguir por fenotipos o
raza, no hay sujetos mestizos, negros o blancos. Tampoco podemos distinguir indigenas de
una misma etnia por tener el mismo linaje, en el curso de la historia se han agregado nuevas
transformaciones y nuevos elementos que han puesto diferencias, como las religiones o la

migracion.

“La categoria de cultura es el ejemplo perfecto de como una nocion occidental

puede bloquear ciertas realidades, transformdndolas o haciéndolas
desaparecer. [...] Invita a tomar los mestizajes por procesos que se propagaran
en los confines de entidades estables, denominadas culturas o civilizaciones, o
por una especie de desordenes que alterarian de repente conjuntas
impecablemente estructuradas y con una reputacion de auténticos” (Amselle
1990: 52).

“En el caso mexicano, los testimonios indigenas revelan que la idea de una
cultura nahua, o de una cultura mesoamericana, es una construccion del
observador occidental. [...] hemos de aprender a relativizar nuestros modos de

* Articulo 21. Los pueblos indigenas tienen derecho a mantener y desarrollar sus sistemas politicos,
econdmicos y sociales, a que se les asegure el disfrute de sus propios medios de subsistencia y desarrollo y a
dedicarse libremente a todas sus actividades econdémicas tradicionales y de otro tipo. Los pueblos indigenas
que han sido desposeidos de sus medios de subsistencia y desarrollo tienen derecho a una indemnizacidn justa
y equitativa. Ibidem.
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pensamientos y a practicar, en palabras del antropologo italiano Ernesto De
Martino, un etnocentrismo critico”* (ibid.: 56-57).

Finalmente como afirma Giullermo Bofill el concepto de indigena es una construccion

colonial, politica y de division de poderes.

“Desde su origen, el concepto de indio estuvo cargado de ideologia y
prejuicios; vale la pena recordar la densa discusion en la corte espaiiola para
decidir si estaban dotados de un alma inmortal y por tanto si eran seres
humanos o eran siervos naturales...No podian residir fuera de sus comunidades
ni transitar libremente” (A. Warman 2003: 22-23).

Una categoria puesta desde afuera de los mismos grupos indigenas, como afirma Carlos
Montemayor (2001), es la categoria de indio como una invencidn y un error historico que
persiste hasta el dia de hoy. México reconoce solo a partir de 2001, con la Reforma
Constitucional en materia indigena, 63 pueblos indigenas. So6lo a partir de ese

reconocimiento se empieza a hablar de derechos colectivos.

Dice asi la Reforma Constitucional:

Articulo 20. La Nacion Mexicana es unica e indivisible. La Nacion tiene una
composicion pluricultural sustentada originalmente en sus pueblos indigenas
que son aquellos que descienden de poblaciones que habitaban en el territorio
actual del pais al iniciarse la colonizacion y que conservan sus propias
instituciones sociales, economicas, culturales y politicas, o parte de ellas.

* El antropélogo italiano Ernesto De Martino en La fine del mondo (De Martino,1977) iluminaba el problema
histdrico-epistemologico de los instrumentos conceptuales de las ciencias humanas, en particulas la crisis
creada entre historia y antropologia (superamento Crociano de historia): los individuos sociales estan
dispersados: “no mas componibles en sus historias pasadas segun la unidad de un plan providencial” (De
Martino, 1977:407- 408.) “Lo storicismo crociano produceva cosi un doppio effetto sulle ‘scienze dell’uomo’:
da un lato negava ai ‘primitivi’, alle ‘plebi’, al ‘canagliume’ qualunque ruolo attivo nella storia (dello spirito) e
quindi interdiceva qualunque seria predisposizione conoscitiva nei loro confronti. Diventavano cosi
comprensibili sia la critica al naturalismo dell’antropologia francese e britannica, sia il proposito di estendere
la filosofia crociana oltre il suo ambito tradizionale, cio¢ a quelle forme di esperienza storica che, quasi per
definizione, erano state escluse da Croce dalla storia dello spirito”. El historicismo de Benedetto Croce
producia un doble efecto sobre “las ciencias del hombre”: por un lado se negaba a “los primitivos”, a “las
plebes”, “a las jaurias” cualquier rol activo en la historia (del espiritu) y, asi, prohibia cualesquier
predisposicion cognoscitiva hacia ellos. Se volvian asi comprensibles ya sea la critica al naturalismo de la
antropologia francesa y britanica, ya sea el propdsito de extender la filosofia crociana mas alla de su ambito
tradicional, o sea, aquellas formas de experiencias historicas que, casi por definicion, habian sido excluidas por
Croce de la historia del espiritu. (Fabietti, 1991: 53)
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La conciencia de su identidad indigena deberd ser criterio fundamental para determinar a

quiénes se aplican las disposiciones sobre pueblos indigenas.

Son comunidades integrantes de un pueblo indigena, aquellas que formen una unidad social,
economica y cultural, asentadas en un territorio y que reconocen autoridades propias de
acuerdo con sus usos y costumbres. El derecho de los pueblos indigenas a la libre
determinacion se ejercerd en un marco constitucional de autonomia que asegure la unidad
nacional. El reconocimiento de los pueblos y comunidades indigenas se hard en las
constituciones y leyes de las entidades federativas, las que deberdn tomar en cuenta, ademas
de los principios generales establecidos en los parrafos anteriores de este articulo, criterios
etnolingiiisticos y de localizaciéon geografica. Lo que es importante preguntarse antes de
hablar de derechos, es quiénes pueden ostentar esos derechos, porque cuando hablamos de
derechos individuales sabemos automdticamente quiénes somos los titulares, o sea el
individuo o cada individuo singular, pero cuando hablamos de derechos colectivos ;quiénes

son los titulares de esos derechos?

La respuesta puede ser simple: los pueblos indigenas; pero quien hizo la Reforma
Constitucional ;sabia y sabe quiénes son los pueblos indigenas? Por ejemplo hablar de
minorias étnicas no es lo mismo que hablar de pueblos indigenas. El articulo 169 del OIT
(Organizacion Internacional del Trabajo) nos dice que: “Pueblos (indigenas) son aquellas

comunidades asentadas antes de la llegada de los espafioles”.

Este enunciado también podria ponernos en trampa, en cuanto nos da la impresion que los
pueblos indigenas son aquellos que todavia siguen iguales y sin ningiin cambio, como
piezas momificadas de museo. Ademdas se enmarca en el estereotipo de poblacion
subdesarrollada porque no est4 en linea con la idea de evolucion, como alguien que no haya
adquirido la modernidad suficiente para estar acreditada y por esto no pueden ser aceptados

9% <

por la poblacion “evolucionada”, “moderna”, “desarrollada”.

Segun la logica que asegura que todo lo que se puede nombrar existe y, al contrario, todo lo
que no se acepta y no se considera, no existe y es innombrable; entonces la pregunta es:
antes de 2001, antes de la Reforma ;donde estaban los pueblos? Y ahora, ;donde quedaron

los llamados hasta entonces campesinos?

133



Reflexion tedrica sobre interculturalidad y globalizacion

Lo de los pueblos indigenas, como la cuestion de la libre determinacién o de la autonomia,
son todos conceptos juridicos abstractos y construidos; por ejemplo, mientras podemos
describir qué es una comunidad, diciendo con quién limita al norte, al sur, de cudntos
habitantes se compone su poblacidon y cdmo se llama, por el contrario no podemos hacer lo

mismo sobre la generalizacion asi llamada pueblo indigena.

Todo lo analizado hasta ahora sirve para reflexionar sobre como no sélo se utilizan, sino se

construyen politicas alrededor de términos forjados en situaciones especificas.

Muchos movimientos y grupos indigenas, adelante de la Reforma Constitucional se
opusieron, sobre todo, como ya se ha dicho anteriormente el EZLN que publicé el 29 de

abril de 2001 la siguiente declaracion:

“formalmente desconoce esta reforma constitucional sobre derechos y culturas
indigenas [...] que no hace sino impedir el ejercicio de los derechos indigena
que alcanzo en estos tiempos [...] Con esta reforma, los legisladores federales y
el gobierno foxista cierran la puerta del dialogo y la paz” (Zolla y Zolla 2004.
205).

Los zapatistas con esta dura critica, se refieren por un lado a las contradicciones legislativas
que mas pueden cambiar o ser acogidas por un estado y no por otro, o tomadas de distintas
manera. Por el otro denuncian que estos derechos que se supone se implantan como
novedosos, son por el contrario derechos que ya existian o que de todas formas el total de la

ciudadania mexicana tiene.

Un fendmeno similar sucede y se enfatiza con el término de intercultural que se ha
implementado para referirse a las universidades desarrolladas en contextos de comunidades

indigenas.

En el siguiente capitulo analizaré en profundidad los procesos de construccion e
implementacién de un proyecto educativo en particular como lo es la Universidad
Intercultural de Espinal en la region cultural del Totonacapan, entendiendo el entramado de

conexiones y disrupciones que se gestan entre la escala local, nacional y global.

134



SEGUNDA PARTE: ALGUNAS
REFLEXIONES SOBRE ELL METODO

El trabajo final de una tesis pasa necesariamente por la explicacion del método utilizado por
el antropologo, dada la importancia de la interrelacion entre la accion y la investigacidn, se
incluye el debate actual sobre ética y responsabilidad. Sobre todo se sitia el foco de
atencion en el hecho que el antropdlogo no observa la comunidad, sino que vive con ella y

esta vivencia se constituye y se forma de multiples interrelaciones.






Etica y responsabilidad en etnografia

2 Hacia una etnografia de la
interculturalidad

2.1 Ktica y responsabilidad en etnografia

Hoy en dia hablar de etnografia significa reflexionar sobre el método antropoldgico,
especialmente en un mundo contemporaneo donde las responsabilidades de las ciencias
sociales se hacen importantes en un contexto global. Dicho contexto requiere, por un lado,
del conocimiento de las distintas culturas, y por el otro, de una aplicacién de ese

conocimiento hacia una relacidn intercultural entre las alteridades.

Durante el proceso etnografico se presenta ante el investigador una cuestion importante en
términos de responsabilidad; buscar respuesta ante la siguiente pregunta: ;Hay una forma
ética en el quehacer etnografico? Pero no solo; en la realidad, pensar en una ética posible se
hace ain mas complejo, porque hay que admitir como un hecho el que los antropdlogos
manejamos un cierto poder, ya sea proveniente del mundo académico o de una antropologia

aplicada.
Marc Augé escribid en su libro El sentido de los otros:

JEstamos condenados a decir siempre la ultima palabra, como especialistas de
las flores salvajes de la ideologia, del suplemento del alma y de la irreducible
alteridad de los otros? (Augé, 1996:18)

Hoy en dia el enfoque antropologico se ubica una vez mas en las relaciones que existen
entre ética, politica e historia; porque, de un lado, los investigadores se sienten mas
expuestos a caer en encrucijadas en la busqueda de una “metodologia correcta”; y por otro
lado, surge por primera vez, como consecuencia del cambio estructural y organizativo de los
Gobiernos, una conexién muy estrecha entre el Estado y varias organizaciones no estatales
que intentan recolectar un sentido comun entre una sociedad que ellos piensan que no es

suficientemente homogénea. Estamos asistiendo a una doble tension:

Por un lado hay multiples historias autorizadas producidas por los intelectuales que intentan
ajustar y alcanzar un mundo global, y por el otro ha habido siempre una unica y coherente

historia totalitaria y hegemoénica. Son Erik Wolf y William Roseberry (Narotzy, 2004:125)
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con una filosofia critica sobre “las historias”, que se forman dos procesos simultaneos: uno

de heterogeneizacidn y otro de homogeneizacion.

Nietzsche decia que los grandes problemas son como los bafios frios: hay que entrar y salir
de prisa, queda claro que al comienzo del siglo XXI todavia no logramos salir de la
cuestion. Al contrario, el debate se ha tornado més complejo, principalmente a la luz de
nuevas realidades del mundo contemporaneo donde los objetos de estudio de los
antropologos se han vuelto ellos mismos antropologos, o simplemente han tomado accion, o

se han hecho “consumidores de este tipo de informacion” (Bartolomé, 2003:199).
Siguiendo con Nietzsche éste habia preanunciado su posicion escribiendo:

;Qué es pues, la verdad? Una armada movil de metaforas, metonimias y
antropomorfismos: en breve, un conjunto de relaciones humanas que han sido
sublimadas, transpuestas y decoradas poéticamente y retoricamente y que,

después de un largo uso, parecen fijadas, candnicas y obligatorias para un
pueblo (en J. Clifford, 1993:116).

Durante la investigacion, no s6lo observamos sino que creamos algo; algo que va mas alla
de la supuesta verdad que queremos conocer. Esto no significa que hay que desconfiar del
trabajo de campo. Al contrario, hoy mas que nunca supone una herramienta esencial para
comprender las dindmicas sociales en un nuevo contexto glocalizado. Lo substancial es dar
por sabido que existe una construccion antropoldgica de los saberes e ir al trabajo de campo
consciente de la idea weberiana de que la historia y la sociedad estan histéricamente
definidas, y por esto los valores son relativos y la verdad s6lo presupuesta. Somos nosotros
los que damos sentido a través de nuestros valores, sea como actores sociales o como

sociedad.

“Cultura es una seccion limitada de la infinitud desprovista del sentido del
acaecer universal, a la cual los seres humanos otorgan sentido y significacion

[.]

“La realidad es una multiplicidad infinita, ya que conocemos solo un fenomeno
unilateral y finito en su significacion cultural especifica, solo un fenomeno que
es significativo para nosotros” (Weber, 1973:70).

Las “verdades empiricas” son infinitas, por lo que pueden ser estudiadas sélo en parte, pero

si pueden ser comprendidas. Podemos individualizar su verstehen, a través del principio de
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objetividad cognoscitiva de Weber: la conciencia de la subjetividad del investigador,

orientada sobre su juicio de valor.

En el campo de la antropologia, los investigadores han retomado mas veces su posicion
partiendo del supuesto de que el trabajo de campo implica una postura hacia el mundo
estudiado, y que nuestra labor no puede ser s6lo de observacidn, sino que construimos -a la

vez que estudiamos- la porcion de realidad que hemos elegido describir.
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2.2 La escritura

En este denso debate sobre e/ método antropologico no se puede obviar una parte muy
importante de la reelaboracidn de los datos: /a escritura del texto final. Y tratando este tema
de la elaboracidon del texto surge otro topico no menos importante: el problema de la
representacion. Planteo, al igual que Crapanzano, que el dilema no estd en la
representatividad en si, sino en la pretension de los etndgrafos de dar informacion

transparente:

11

unca es posible entrar en contacto con una persona, en cualquier situacion

’

social, sin construir una representacion [...] del sujeto de este encuentro’
(Crapanzano 1995: 13).

“La ideologia visualizadora del discurso referencial, con su retorica de la
descripcion, de la comparacion, de la clasificacion y generalizacion, tiene la
presuncion de poseer un significado representativo” (Tyler 1997:171)

En palabras de Ugo Fabietti (1995) “la antropologia es hija del malentendido” los
antropologos convergen en esta diatriba segun la cual se considera la recoleccidon de los
datos tomados en campo como resultado de una experiencia compartida del antropdlogo y
de sus interlocutores. Fabietti subraya la importancia de una mirada bi-focal, para mirar “los
otros” a través de uno mismo y uno mismo a través de los demads: “ninguna tactica, ningun
truco autoreflexivo de estilo post- modernista podrd dejarnos olvidar que son siempre los

antropdlogos a “tener el boligrafo en la mano”(Fabietti, 1998: 234 ) .

Es bien sabido que “los nativos” han sido, a lo largo del tiempo, demasiadas veces
suprimidos en los textos, por lo mismo la cultura debe ser analizada como el resultado de un

acuerdo entre sujetos comunicantes:

“Los reales protagonistas del discurso antropologico no son ni el antropologo
ni el informador tomados por separado, sino son ambos en su relacion, ellos
son “el siy el Otro en su reciproca relacion” (Dwyer 1982: 216).

Reflexionar sobre una parte de la metodologia de investigaciéon nos permite regresar a la

cuestion de la ética y de como ésta es una problematica constante en la antropologia.

La encontramos presente en la etapa que acontece al haber dejado atrés el trabajo de campo:
el momento en que surge la necesidad de transcribir y analizar los datos relevantes y las

entrevistas. James Clifford escribe:
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“Si es verdad que mucha escritura etnogrdfica esta producida sobre el campo,

la composicion efectiva del texto se lleva a cabo en otra parte” (Clifford,
1993:56).

Numerosos debates epistemologicos se han sucedido en los ultimos decenios a proposito de
la manera sobre como “re-escribir” los fendmenos socio-antropologicos estudiados dando
lugar a lo que suele ser llamada la crisis de la representacion etnogrdfica (Marcus y Fisher,
1998). A tal proposito es importante evidenciar que la experiencia de la cual el investigador
-sea este antropologo o socidlogo- se vale durante la permanencia en el campo, esta

acompafiada constantemente por la escritura.

Clifford esta de acuerdo en que no hay un verdadero método cientifico, ni una posicion ética
especifica en grado de garantizar, por una parte, la verdad de las imagenes reproducidas por

las epistemologias de la escritura y, por otra, las representaciones de los interlocutores.

Dentro de un anélisis literario es el critico ruso Michail Bachtin (Marcus y Fisher, 1998) el
que propone algunos elementos clari